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Nya Testamentets lära om Christi Gudom. 

Tillika granskning af några hufvudpunkter i "Bibelns lära om Kristus. Sam- 
vetsgrann undersökning af V. H. 2:dra uppl., tillökad med ett genmale 
till Wäktaren. 1862." 

m. 

Låtom oss DU öfvergä till pröfhing af de skriftställen, der, enligt 
kyrkans uppfattning, Christus, vare sig såsom preexisterande, 
ännu icke inenniskovorden personlighet, eller såsom mennisko- 
vordet Logos, uttryckligen benämnes Gud eller med det såsom 
öfversättning af Jehovah likbetydande namnet Herre (xvqcoc). 
Dessa ställen betraktas med rätta både af kyrkan och af de 
antitrinitariska sekterna, såsom hufvudställen, om det ock är 
follkomligen orätt att betrakta dem såsom de enda stöden för 
Guds församlings tro och lära i denna punkt. 

Efter mången from själs förmenande skulle det hafva varit 
för Guds församling i hög grad välsignelsebringande, derest Fräl- 
saren sjelf på något ställe uttryckligen hade benämnt sig Gud, 
än mera om han gjort detta på ett sätt, som aflägsnade all 
tvetydighet , all möjlighet af förtydning. 

Så har likväl icke skett. Vi kunna ej ens åberopa något ställe, 
der Christus ordagrannt nämner sig Gud. Att benämningen Guds 
son, hvilken han så ofta tillägger sig, i användningen på honom 
har samma betydelse, och att både fiender och vänner så fattade 
denna benämning i hans mun, att han dermed gjorde sig lik 
Gud, ja gjorde sig sjelf till Gud, derom hafva vi redan talat. 
Vi hafva ock i denna benämnings öfvervägande lämplighet för 
uttryckande af Christi egendomliga förhållande till Fadren och 
till bröderna funnit, såsom oss synes, en fullt nöjaktig förklaring 
hvarföre Jesus uteslutande begagnar den såsom uttryck för sin 
gudomshärlighet. 

Men unitarismen nöjer sig icke med det erkännandet, att 
Christus under sin jordiska lefnadsbana icke uttryckligen benäm- 
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ner sig Gud: den påstår, att Frälsaren uttryckligen afvisar från 
sig denna benämning, så vidt den tages i egentlig mening. 

Det finnes likväl blott ett enda ställe, som med något sken 
af sanning kan åberopas såsom stöd för ett sådant påstående^ 
Detta ställe är Joh. 10: 34—36. Det är ju tydligt, menar man, 
att Christus här afvisar såsom ett missförstånd den nppfattning 
at hans ord, enligt hvilken han skulle vilja göra sig sjelf till 
Gud (jmfrv. 33). Det är ju iydligt, att han icke vill betraktas 
såsom Gud i egentlig mening, utan allenast i en mening, som 
vore analog med den, i hvilken Skriften benämner gudar äfven 
dem, till hvilka Guds ord skedde, således i oegentlig mening. 

Är detta verkligen tydligt? 

Yi tro icke, att en sund logik skall erkänna detta. En sund 
och fördomsfri tanke skall väl finna, att Jesus för ögonblicket 
icke vill påtvinga Judarne en närmare förklaring af det under- 
bara förhållande, han uttalat i de orden: "Jag och Fadren äro 
ett"; vidare, att han uppvisar obefogenheten af deras förbittring, 
så vida den hemtade sin anledning från de benämningar, han 
gifvit sig, genom erinringen, att dessa i Skriften brukades äfven 
om menniskor; ändtligen, att han såraedelst beröfvar dem den för- 
menta rättsgrund , enligt hvilken de ^ ansågo sig saklöst kunna 
stena honom. Deremot finnes ingen grund för det antagandet, 
att han härmed skulle hafva för sin person afböjt benämningen 
Gud. Fastmer tager han uttryckligen densamma, om ock i den 
modifierade formen af Guds son, i anspråk för sig åtminstone i 
egentligare mening än för dem, till hvilka Guds ord skedde. Icke 
heller finnes här något stöd för den tanken, att han skulle gjort 
anspråk på denna benämning allenast i oegentlig mening. Hans 
svar är tydligen blott beräknadt på att för tillfället undvika närmare 
förklaring. Likasom han enligt 8: 59 "gömde sig undan" i lekamlig 
mening och äfven efter ifrågavarande samtal "gick ur deras händer" 
10: 39, så undangömmer han i sjelfva samtalet udden af sina 
föregående ord om sin enhet med Fadren , utan att afbryta denna 
udd, utan att förneka sig sjelf eller den gudomliga sanningen om 
sig. Han undangömmer' sig sjelf och sanningen der, hvarest det 
uppenbara framträdandet skulle verkat blott ett ändamålslöst eller 
ändamålsvidrigt utbrott af förbittring. Hans stund var ännu icke 
kommen; icke heller skulle han stenas, utan han skulle upphöjas 
på korsets stam. Den som utan fördom betraktar hans ord, 
skall finna, att de innebära alls intet, som utsäger eller 



otvunget kan tydas såsom en Iftrnekelse af den stora sanningen, 
att han är Gud och Guds son i egentlig mening, således i en 
helt annan än den, i hvilken så kunde benämnas de, ^tillhvilka 
Guds ord skedde^*; att de blott innebära en slående erinran till 
Judarne derom, att de för ingen del vore berättigade att taga 
så illa vid sig derföre, att han på sig och om sig använde sagde 
beteckningar. Frälsarens ord och förhållande innebära således 
icke något,' som kunde förhindra hans trogna lärjungar att först 
och främst taga benämningen Guds son, utsagd om honom, i den 
djupare, med hans ställning och natur öfverensstämmande mening, 
i hvilken detta ord är likbetydande med Gud i egentlig bemär<- 
kelse , och att vidare bruka om honom i egentlig bemärkelse just 
benämningen Gud. Om det således å ena sidan är sannt, att 
Frälsaren, så vidt den evangeliska textens uttryckliga ord aises, 
icke benämner sig Gud, så är det lika sannt och ovedersägligt, 
att han ingenstädes heller frånsäger sig denna beteckning. 

Visserligen kan man i Frälsarens argumentation på ifråga- 

. varande ställe , nemligen just i beskafifenheten af det från Gamla 
Testamentet lånade citatet, finna någon anledning till den förmo- 
dan, att han inför Judarne verkligen benämnt sig Gu)!, ehuru 
dessa hans ord ej blifvit upptecknade i den evangeliska berättelsen. 

•Dock våga vi icke bygga något på en sådan förmodan. Så väl 
Judarnes förbittring, som Frälsarens sätt att gendrifva deras 
argumentation, låter förklara sig genom^ antagandet, att Guds* 
son, brukadt i s^, emphatisk bemärkelse, som här, af båda par- 
'terna fattades såsom likbetydande med Gud. Ätt det var en be- 
nämning, (och icke blott de orden: "Jag och Fadren äro etV^)^ 
genom hvilken han uppväckt förbittringen, men ock att denna 
benämning var just benämningen Guds son, tyckes vara klart af 
36 v. Yi böra således heldre antaga, att Judarne fattat denna 
benämning såsom likbetydande med benämningen Gud, än att 
Jesus om sig brakat denna sednare. 

En annan fråga är, huruvida icke Jesus redan under sin 
jordiska lefnad billigande emottagit benämningen Gud från sina 
läijungars läppar. För vår del kunna vi omöjligen undgå att i 
hans förfarande, åtminstone vid ett tillfälle, se ett uttryckligt 
godkännande såsom lärjungatro för denna öfvertygelse, att han 
vore deras "Herre och Gud." Det var från den tviflande Thomas* 
läppar, han emottog denna bekännelse. Vi åsyfta , såsom läsaren 
väl förstår, det omtvistade stället Joh. 20: 27, 28, 29. Jesus hade 



appenbarat sig för lärjmigarne, låtit dem se sina bänder och sio 
fiida, tillsagt dem sin frid och gifvit dem sin heliga Anda jemte 
makt att förlåta och behålla synder. Thomas var likväl icke 
med, och tviflade, då de öfriga lärjungarne för honom berättade 
om Herren. Åtta dagar derefter kommer Jej^os med samma frids- 
helsning och gifver i mild barmhertighet Thomas det tecken, 
denne framställt såsom vilkor för sin tro. Han säger till Thomas : 
-"Räck hit ditt finger och se mina händer och räck hit din hand, 
och stick tlen i min sida: och var icke otrogen utan trogen. 
Thomas svarade och sade till Honom : min Herre och min Gud. 
Jesus sade till honom: Efter du såg mig, Thomas, tror du: 
-salige äro de, som icke se och dock tro.^* 

Att Jesus ogillar Thomas' föregående obenägenhet att tro 
livad han icke fann bekräfta dt af sina sinnens vittnesbörd, detta 
är tydligt. Lika tydligt är, att hans ord icke förråda något 
jslags ogilli^nde af det sätt, hvarpå Thomas nu tillkännagaf sin 
tro, nemligen tilltalet "min Herre och min Gud." Desto mera 
omtvistad är betydelsen af sistnämnde ord i Thomas' mun. Hvil- 
ken är väl den mening, som uttrycker sig i dessa ord? Äro de 
blott ett afFektfullt utrop, analogt med hvad som ätVen stundonr 
bland oss föreli ommer, då man i samtal med en person tillåter 
sig utropet "Herre Gud" till uttryck af en sinnesrörelse, utaD 
att ens på det aflägsnaste dermed vilja beteckna den person, 

• med hvilken man talar, såsom Herre och Gud ? Eller äro de 
tillika en bekännelse om Ghristus, sagda till och om hans person? 
De, som yrka det sednare, vilja stundom icke medgifva, att 
orden ens i och för sig sjelfva kunde vara ett utrop af förra 
slaget Vi lemna detta tillsvidare derhän, ehuru man torde hafva 
ganska svårt att i Nya Testamentet upptäcka något analogt med 
ett dylikt sätt att uttrycka sin sinnesrörelse. Vi medgifva ock, 
Att Frälsarens svar: '•♦Efter du såg mig, Thomas, tror du: salige 
äro de, som icke se och dock tro", icke i och för sig sjelft inne- 
bär något afgörande för denna fråga, ehuru visserligen hvarje 
ifördomsfri läsare måste erkänna, att dess ordalydelse snarare 
talar för ån emot antagandet, att Thomas' utrop är en bekän- 
nelse om X^bristUs. Men deremot anse vi hela sammanhanget 
vara sådant, att man svårligen kan i dessa Thomas' ord se 
annat, än en bekännelse^ att Jesus Ghristus är icke blott hans 
Herre, utan ock hans Gmd. Då lärjungarne för Thomas berätta 

' Frälsarens upjpenbarelse^ hrulia de dessa Ord : "Vi sågo Herren." 



Då Thomas blir Öfvertygad om Jeso verkliga närvaro, utropar 
han: ^%\n Herre/' Hade han stadnat dervid, så skulle visst 
aldrig någon tvekan uppstått angående meningen af hans utrop. 
Man skulle i detsamma sett enahanda bekännelse, som den, 
hvilken cle öfriga lärjungarne i sin berättelse aflagt. Ätt nu skilja 
de båda orden "min Herre" och "min Gud" och anse det sednare 
vara riktadt till Fadren, under det man finner det förra böra 
anses riktadt till Sonen, finner sannolikt hvar och en orimligt. 
— Betrakta vi vidare det sätt, hvarpå evangelisten anförer 
Thomas* ord, så skola vi knappt kunna draga i tvifvelsmål, att 
ju han fattat dem såsom ett tilltal till Ghristus. Endast om ett 
sådant tilltal kunde det passa sig att säga: "Thomas svarade 
och sade — : min Herre och min Gud." Men nu säger evangelisten 
ej blott så, utan han säger uttryckligen: "Thomas svarade och 
sade till honom." Kan man tänka sig, att ett utrop af sinnes- 
rörelse, framsluppet såsom en blott interjektion, skulle af evan- 
gelisten omtalas och anföras på detta sätt: "Thomas svarade 
och sade till honom." Vore orden "min Herre och min Gud" 
en interjektion i den mening motståndarne vilja, så vore den ett 
utrop till Fadren i himmelen. Men hvad hade då Thomas svarat 
och sagt till Jesus? Ett ötvervägaude häraf skall visa, att den 
rationalistiskt unitariska åsigten är helt enkelt en absurditet. 
Evangelisten framställer otvetydigt Thomas' ord såsom tilltal till 
Jesus. — Ändtligen synas sjelfva orden i detta svar och tilltal vara 
af en beskaffenhet, som förbjuder deras uppfattning såsom inter- 
jektion. Hade der stått allenast: Herre min Gud — så skulle 
våra svenska öron varit frestade att i orden, betraktade för sig 
sjelfva, Utah afseende på evangelistens sätt att anföra dem, fiqna 
ett interjektivt utrop. Men tilltalet, sådant det nu ordagrannt 
efter grundtexten lyder i vår öfversättning: "min Herre och mint 
Gud", är alldeles för eftertryckligt för att vara en blott interjek-- 
tion. Detta kännes ännu bestämdare, när man ser orden i desas 
ursprungliga gestalt i gi^undtexten , än när man läser dem i vår 
öfversättning. 

Den, som fördomsfritt betraktar detta ställe, finner således 
alla omständigheter tala för att Thomas' ord äro ett tilltal till 
Jesus, hvarigenom Thomas bekänner den uppståndDe> vara sin 
Herre och sin Gud. 

Hr V. R:s invändningar mot denna uppfattning hafva så-^ 
ledes hela sin kraft från den förutsättningen,, att en dylik be— 
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kännelse vore oförenlig med Nya Testamentets anda. Denna 
förutsättning är, sl^som vi redan sett, ogrundad och skall ännu 
mer visa sig vara det. Kraften är således blott sken, fördomens 
vanmakt mot sanningen. 

I och för sig sjelf kan nu visserligen Thomas* bekännelse 
icke vara af någon afgörande betydelse för vår hufvudfråga. 
Såsom Thomas felade, när han tviflade, så kunde han ock hafva 
felat, när han trodde och' bekände. Ännu hade väl sanningens 
Anda ej blifvit honom så gifven, att vi kunna betrakta hans 
ord såsom ett sanningsord, ett Guds ord. Men helt annorlunda 
gestaltar sig saken, när vi besinna det ögonskenliga, uttryckta 
välbehag, med hvilket Christus, lefvande Guds son, emottager 
denna bekännelse från den förut tviflande lärjungens läppar. 
Derigenom har den sanningen, att Guds son är vår Herre och 
vår Gud, erhållit den högsta grad af yttre bekräftelse, som ett 
kristtroget sinne kan begära eller vinna. Christus, lefvande Guds 
son, har med välbehag emottagit Jäijungabekännelsen, att han 
är vår Herre och vår Gud. — 

Vi öfvergå nu till de vittnesbörd om Christi gudom, hvilka 
Guds Anda, efter Frälsarens bortgång till Fadren, lemnat genom 
att uttryckligen benämna honom Gud. Ett sådant hafva vi först 
och främst just i prologen till Johannes* evangelium. Vi hafva 
redan förut åberopat dessa inledningsord såsom stöd för den 
sanningen, att Skriften framställer Christus, Guds "enfödde", 
Guds "egen** son såsom tillvarande i personlig, real tillvaro före 
skapelsen och i denna på ett sjelfständigt sätt verksam. Vi 
åberopa dem nu såsom ett ställe, der Nya Testamentet i 'be- 
stämda, klara ordalag uttalar, att detta när Gud preexisterande 
väsende var Gud, och att Christus, som är det köttvordna Or- 
det, således ock är Gud. 

**I begynnelsen var Ordet ocih Ordet var när Gud och Gud 
▼ar Ordet (Ordet var Gud)" v. 1. . . . Och Ordet vardt kött 
och bodde ibland oss; och vi sågo hans härlighet såsom enfödde 
sonens härlighet af Fadren, full med nåd och sanning** v. 14. . . . 
•*Ty genom Mosen är lagen gifven; nåd och sanning är kommen 
genom Jesnm Christum" v. 17. **Enfödde sonen, som äriFadrens 
sköte,, v. 18. 

Endast den läsare, som vill bedragas, eller som äflas att 
till förmån för ett främmande, sjelfgjordt system omtyda och för- 
virra Skriftens klara och tydliga tankegång, kan här stanna i 



tvifVel, bnnivida Ordet i 1 och Ordet i 14 versen ftir samma Ord. 
Lika tydligt är, att den, h vilken i 14 v. säges vara 'full med 
nåd och sanning^' och den, genom hvilken v. 17 ^*nåd och san-^ 
ning är kommen^S är samma varelse. Denne är nu uttryckligen 
enligt 17 v. Jesus Ghristus; han är således det mennisko vordna 
Ordet, det Ord, som i begynnelsen var när Gud och var Gud. 

Hr V. R. har kännt den genomborrande kraften af detta 
prologens vittnesbörd t>ch derföre gjort en väldig ansträngning 
att afbryta dess udd genom att söka göra sannolikt, det aposte- 
len icke menat samma Ord i 1 och i 14 versen. Huivudstyrkan 
i hans argumentation är som vanligt denna: Rabbinerna och Philo 
hatva tänkt på ett flerfaldigt Ord, skapadt och oskapadt, alltså 
kan Johannes icke hafva tänkt annorlunda. Oaktadt sin ring- 
aktning af kyrkans tradition i allmänhet, försmår han icke att 
här åberopa en autoritet äfven ur kyrkans leder, Glemens Alex- 
andrinus, som i prologen skall hafva ftmnit omrört ett fyrfaldigt 
Ord. Han hänvisar för öfrigt till den benägenhet för poetisk per- 
sonifikation, som förekommer redan i Gamla Testamentets skrifL 
Hr V. R. har i dessa sina premisser framdragit åtskilligt, som 
eger sin fulla riktighet och ^ är erkändt äfven från ortbodoxa si. 
dan; åtskilligt äfven, som är ganska problematiskt. Vi lemna 
det ena med det andra för det närvarande i sitt värde, för att 
icke komma in i dtsputer, som här skulle leda frkn hufvudsaken. 
Denna är, att prologens ord äro i och för sig sjelfva fullt tydliga 
och lemna för en uppriktig läsare, han må känna eller icke 
känna de judiska spekulationerna, intet val. Ordet, som i be- 
gynnelsen var när Gud och var Gud, detta Ord vardt kött och 
bodde ibland oss, och är Jesus Ghristus, som således är Gud 
uppenbar vorden i köttet. Gud och menniska i en person: dett» 
är den tydliga och bestämda föreställning, som dels uttryckes 
dels ovedersägligen förutsattes i johanneiska evangeliets prolog. 

Vill man en ytterligare bekräftelse af identiteten mellan det 
Ord, i hvilket var lifvet (Joh. 1: 1 — 4), samt det Ord, som 
vardt kött (1: 14), så finner man denna bekräftelse i prologen 
till Johannes' första bref , der apostelen ock talar om lifsens Ord 
— det Ord, i hvilket lifvet var (Joh. 1:4) — och om detsamma 
säger bland annat, att apostelen med fleremed sina ögon sett och 
med sina händer vidrört det. Kan detta sägas om något annat 
Ord än om det, som vardt kött och bodde ibland oss? 

Hr V. R. har erinrat, hurusom *'en gnostisk^ sekt kunnat i 
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den johanneiska {urologen finna stöd för sin eonl&ra» »iligt hvil- 
ken begynnelsen (aQXtj) är en eon, ordet (Ao^o^) en andra, 
lifvet (C«>^) en tredje, ljuset (yco^) en Qerde, Kristus sjeif 
en femte o. s. v/' Då Hr V. R. anser dessa sekter verkligen 
hafva kunnat finna stöd i nämnda prolog, så må vi visserligen 
icke undra på, att han för sina talmudiskt-kabbalistiska spekula- 
tioner trott sig dersammastädes äfven finna ett sådant. För vår 
del kunna vi icke finna, att prologen lemnar ens något skenbart 
stöd för vare sig den ena eller den andra af dessa åsigter. Detta 
stöd kan ej heller iramkonstlas genom vare sig nyktra eller fan- 
tastiska konstruktioner. 

Den enkla, af ordalydelsen förestafvade, af kyrkoläran vid- 
hållna uppfattningen af ifrågavarande ställe finner Hr V. R. vi- 
dare oförenlig med Johannes-evangeliets klara mening i öfrigt. 
Yi tro, att denna invändning redan af oss är tillräckligt veder- 
laggd. Vi hafva uppvisat, att Johannes likavisst som Paulus 
tillägger Christus egendomligheter, hvilka äro hos honom oför- 
klarliga, derest han icke fattas och erkännes såsom Gud i en- 
lighet med prologens uttryckliga vittnesbörd. Vi, hafva sett, att 
sjelfva den vanliga benämningen Guds son hänvisar, då den upp- 
fattas enligt Skriftens egen tydning, på Ghristi gudomskarakten 
Vi hafva således största anledning att i prologen, som ju skall 
angifva synpunkten för det hela, vänta den sanning uttalad, som 
ligger till grund för hela framställningen af Ghristi jordiska lef- 
nad, denna sanning neraligen, att Christus é^r icke en blott men- 
niska, utan Gud vorden menniska. Mycket mindre finnes då 
något skäl att söka borttyda denna lära, då den verkligen fram- 
träder. Icke kyrkans rättrogne lärare, utan Hr V. R. sjelf drab- 
bas således af den dom, han sid. 128 uttalar i följande ord: 
'Trologen innehåller således samma lära, som Johannes-evange- 
liet i sin fortsättning utvecklar, samma lära, som Paulus, ehuru 
S en annan form, förkunnar. Emedlertid hafva olika partier i 
sitt försök att tolka dessa inledningsord, kommit till de besyn- 
nerligaste, med Nya Testamentet i dess helhet och särskildt med 
Johannes-evangeliet alldeles oförenliga resultater.'^ Just så har 
det gått Hr V. R., ehuru icke af obekantskap "med judiska 
logosspekulationen", utan af brist på den sjelfförsakelse, som 
låter "detta vara detta." 

Är det afgjordt, att, enligt det johanneiska vittnesbördet, 
det Logos, som vardt kött, i begynnelsen v£r Gud, så kan likväl 
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alltid uppkastas den fir&gan, horavida ordet Gud i prologens 1 ▼. 
får tagas i egentlig bemärkelse, eller om det har samma oegent- 
Hg% betydelse, som d& Skriften kallar dem gudar, till hvilka 
Guds ord skedde. 

Ingen förståndig menniska lärer neka, att en författare 
måste i första band antagas hafva menat just hvad han sagt, 
och att hans ord böra tagas i egentlig mening, så länge ej sam- 
manhanget eller andra giltiga grunder tvinga att taga hans ord 
oegentligt Än mindre bör man anse sig berättigad att tyda hans 
ord oegentligt, ifall sammanhanget tydligen fordrar, att de tagas 
egentligt och inga dugliga skäl finnas för ett motsatt förfarande. 
Sistnämnde fall är det, som enligt vår öfvertygelse här äger rum. 
Frågan gäller den korta strophen : *1 begynnelsen var Ordet 
och Ordet var när Gud; och Gud var Ordet. Detsamma var i 
begynnelsen när Gud»* Joh. 1: 1, 2. 

Här förekonuner, såsom vi se, ordet Gud trenne gånger i 
trenne med hvarandra nära förbundna satser, hvilka- hvar för sig 
äro högst enkla, innehållande hufvudsakligen subjekt, och pre- 
dikat. 

Unitarismen vill nu, att ordet Gud skall i den första och 
tredje af dessa korta, så nära sammanbundna satser tagas egent- 
ligt, i den medlersta oegentligt. 

Tvenne skäl kunna för detta yrkande framdragas. Det ena är, 
att då evangelisten säger, att Ordet var när Gud, så kan han 
omöjligen hafva velat säga, att Ordet var Gud i egentlig mening. 
Hans ord i denna medlersta sats böra derföre tagas oegentligt. 

Hvar och en finner lätt, att vigten af detta skäl beror på 
huru den ffågan besvaras: var evangelisten Johannes unitarie 
eller var han det icke? Ty var han icke unitarie, hyllade han 
fastmer den trinitariska åsipt, enligt hvilken Sonen är sann Gud, 
ehuru personligen åtskiljd från Fadren, så kunde han ock be- 
nämna Sonen eller, som är detsamma, Ordet Gud i egentlig be- 
märkelse, och det är redan, oafsedt sammanhanget mellan ifråga- 
varande trenne satser, sannolikast, att han gjort det. Vi hafva 
i det föregående sökt ådagalägga, att evangelisten Johannes, lika- 
som apostelen Paulus, beskrifver Sonen så, gifver honom sådana 
benämningai*, tillägger honom sådana egenskaper och verk, att vi 
knappast behöfva, att han kallar honom Gud, t^r att vi skola vara 
öfvertygade, att han betraktat honom såsom Gud i egentlig be- 
märkelse. Under sådana förhållanden jnåste det ifrågavarande 
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unitarisniens skäl för om framstå såsam ett follkomligen grand- 
iost antagande, och des§ vigt redaceras till rent noll. 

Det andra här möjliga skälet är ett graromatiskt, eller rät- 
tare ett sådant, som föregifves vara hemtadt från det bibliska 
språkbruket Man föregifver detta vara sådant, att frånvaron 
af artikeln framför det grekiska ord, som motsvarar vårt Gud 
— ordet Geog — skall innebära en anvisning, att OFdet ej är 
brukadt i egentlig mening. Men detta är åter blott en anitarisk 
dogm, utstyrd med masken af grammatisk skarpsinnighet. Ått 
denna utstyrsel räknar sina anor från den i många hänseenden 
vördnadsvärde, men i läran om Sonens gudom ännu ganska 
grumlige kyrkofatiren^Origenes, kan icke förhjelpa påståendet till 
hedern af grammatisk sanning och riktighet. Exempel derpå att 
ordet Geog (Gud) i samma ställning, som den ifrågavarande, 
saknar artikel, fastän det uppenbarligen är taget i egentlig me- 
ning, kunna utan svårighet anföras redan ur den gamla grekiska 
öfversättningeu af Gamla Testamentet (LXX). Vi nöja oss med 
att åberopa 5 M. B. 4: 35, 39, der Jehovah sjelf får sig tillagdt 
predikatet Geog (Gud) utan artikel, och detta till och med än- 
skönt motsvarande ord i grundtexten (haelohim) verkligen har 
artikel. Ännu talrikare äro i Nya Testamentet de ställen, som 
bekräfta vårt påstående och visa den fullkomliga haltlösheten 
af denna unitarismens beprisade tolkningsregel. Vi citera blott 
ifrågavarande kapitels 12, 13 versar. Rom. 1: 1, 16, 17; 10: 2^ 
1 Cor. 1: 18; men vi kunna ej underlåta att särskildt fästa 
uppmärksamheten vid 2 Cor. 5: 18, 19, 20, der alldeles som i 
Joh. 1: 1, 2 ordet Geog (Gud) förekommer med artikel i de 
båda omgifvande satserna v. 18 och v. 20, utan artikel i den 
mellanliggande, och der likväl det svårligen kan falla någon in 
att vid dessa förändrade uttryckssätt tänka på olika subjekter, 
än mindre att taga orået Geog i mer och mindre egentlig bemär- 
kelse. '— Redan häraf torde således haltlösheten af detta skäl 
nogsamt vara bevisad, således ^.fven, a4^t frånvaron af artikel i den 
medlersta satsen af vårt hufvudställe (Joh, 1: 1,2) alldeles icke 
kan anses innebära någon antydning, än mindre något bevis, att 
evangelisten velat vid samma ord hafva fästad en annan bety- 
delse, än i de båda omgifvande satserna. 

Detta blir ännu ögonskenligare, när man besinnar, att ar- 
tikelns frånvaro i den medlersta satsen redan derigenom tillräck- 
liga motiveras, att ord^ Gud der skulle utmärkas såsom predikat. 
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I sig sjelf är det icke klart fBr oss niOTiiiskor, att Ordet, som 
vardt kött, verkeligen var Gud. Derföre prediceras ordet Gud 
om Logos. Och jnst deraf att Gud (&€og) står utan artikel, 
äro vi befogade att anse det icke såsom subjekt, utan som pre- 
dikat i den korta satsen. Hade det stått med artikel, så skulle 
vi stannat i villrådighet, om vi borde öfversätta : Guden var Or- 
det, eller Ordet var Guden. Nu angifver evangelisten tydligt 
såsom sin mening, att Ordet var Gud. Men alls icke angifver 
han, att ordet Gud skall här tagas oegentligt. 

Vi hafva således intet skäl att förutsätta, det han verkligen 
velat haf^a det förstått oegentligt Fastmer vore det en föro- 
lämpning mot honom såsom skriftställare, att så vilja tyda det. 
Ty onekligen hade evangelisten uttryckt sig ganska oskickligt, 
om han velat i denna korta satsbindning hafva ordet Gud på 
första och tredje stället taget i egentlig mening, på det medlersta 
i oegentlig, utan att i ringaste måtto antyda ett för läsaren så 
oväntadt, ja oförmodligt språng. Hvarken den enfaldige läsaren 
eller den sunda exegeten kan rimligtvis tilltro evangelisten att, 
då han i det medlersta momentet brukar såsom predikativ samma 
ord, som han straxt förut och straxt efter brukat såsom sub- 
stantiv, hafva fastat vid dessa ord en olika bemärkelse. 

Oss synes således oemotsägligt att Ordet, som vardt kött, 
här benämnes Gud, icke blott i en annan och högre mening än 
någon ändlig varelse så kan benämnas — en sanning, som redan 
kullkastar^ Hr V. R:s theori — utan i samma mening, som 
"Guden", när hvilken Ordet var i begynnelsen. 

Att derjemte en åtskillnad mellan båda här angifves, lika 
visst som enheten, detta är ovedersägligt och har af Guds för- 
samling aldrig blifvit förnekadt. Vi hafva ingen lust att försvaga 
intrycket af denna sanning, för att derigenom höja intrycket af 
den, hvilken vi nu sökt framhålla. Det är alldeles klart, att 
om Ordet varit alldeles identiskt med o Geog, så skulle evan- 
gelisten icke hafva sagt, att Ordet var när Gud. Vi neka så- 
ledes icke, att det ifrågavarande stället framhåller en åtskillnad 
mellan "Guden" och Ordet, på samma gång det säger Ordet vara 
Gud, således af samma väsende med den, när hvilken Ordet var, 
Gud såsom denne. Härvid måste man naturligtvis närmast tänka 
på den åtskillnad, som sedan städse förekommer i evangeliet, 
nemligen den emellan Fadren och Sonen, Fadren, den allena 
sanne Guden (Joh. )7: 3) och Sonen, hvilken evigt är när Fa- 
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dren såsoro hans härlighets sken, sann Gud genom sin enhet 
med Fadren, men tillika vorden menniska och såsom sådan er- 
kännande Fadren såsom äfven sin Gud och sig såsom Fadrens 
sändebud. Vi förneka således icke, att här finnes uttalad både 
enhet och åtskillnad mellan Gud och Ordet. Vi förneka icke 
heller för någon del svårigheten att i vårt raenskliga medvetande 
ena dessa båda ur Skriften lika tydligt framgående sanningar. 
Vi bekänna vår svaghet och oförmåga i detta hänseende. Men 
vi finna häri alls intet berättigande att omtyda eller förtyda 
Skriftens bestämda utsagor. Vi skulle ej anse detta tillständigt, 
äfven om vi, såsom våra. rationalistiska unitarier, ansåge båda 
utsagornas fasthållande leda till ett fullkomligt nonsens. Än min- 
dre känna vi någon frestelse dertill nu, då vi anse dem inne- 
hålla en af oss visserligen obegripen, men likväl djup och vigtig 
sanning. Det hör till den kristliga spekulationens uppgift — 
hvilken icke nu föreligger oss — att allt djupare intränga i denna 
komplex af skenbara motsägelser, för att inför det kristliga med- 
vetandet, såvidt möjligt är, bringa dess inre enhet i dagen; det 
hör till den ' unitariska rationalismen att draga sig undan detta 
arbete, genom att våldsamt utplåna motsägelsens ena membrunu 
Det är likväl icke det spekulativa intresset, som i främsta rummet 
bevarar den kristna församlingen från deltagande i en sådan vålds- 
åtgärd, utan det kristligt religiösa, hvilket i Skriften känner sig 
hafva ett frälsande Guds ord, hvilket icke får vrängas och vridas 
till förmån t"ör mensklig inskränkthet och dess obefogade förut- 
sättningar. — 

En dylik inledning, som den tillJohannes* evangelium, finna 
vi ställd äfven framför brefvet till de Ebreer. Vi hafva förut 
åberopat den såsom vittnesbörd, huru högt Skriften ställer en^ 
födde sonen öfver alla skapade varelser och betygar honom så- 
som verksam i sjelfva verldsskapelsen. Vi framdraga den nu 
såsom exempel derpå, att Skriften benämner Sonen Gud. 

''Sedan Gud ofta och på mångahanda sätt talat till fäderna 
genom propheterna, hafver han i dessa yttersta dagar talat till 
oss genom Sonen, hvilken han satt hafver till en arfvinge öfvQr 
allting: genom hvilken han ock verlden gjort hafver: Hvilken, 
efter han är hans härlighets sken och hans väsendes rätta be- 
läte, och bär allting med sitt kraftiga ord, och hafver gjort våra 
synders rening genom sig sjelf, sitter på Majestätets högra sida 
i höjden: så mycket bättre vorden än englarne, som han för 
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dem högre namn ärft haiVer. Ty till hvilken af englarne hafver 
han någon tid sagt: Du är min son, i dag hafver jag födt dig? 
Och åter: Jag skall vara hans fader och han skall vara mia 
son? Och åter, då han införer 'den förstfödda i verlden, säger 
han: Och alle Guds englar skola tillbedja honom. Och om eng- 
larne säger Han: Han gör sina englar vindar och sina tjenare 
eldslåga; men till Sonen: Gud, din thron varar ifrån evighet till 
evighet; ditt rikes spira är en rättvis spira; Du hafver älskat 
rättfördigheten och hatat orättfärdigheten, derföre hafver Gud, 
din Gud, smort dig med glädjens olja mer än dina medbröder. 
Och du, Herre, grundade jorden af begynnelsen och himlarne äro 
dina händers verk. De skola förgås, men du skall blitva: och 
de skola alle föråldras såsom en klädnad: och såsomen mantel 
skall du hopveckla dem, och de varda förvandlade; men du blif- 
ver densamme, och dina år hafva ingen ända. Men till hvilken 
•af englarne hafver han någon tid sagt: sätt dig på min högra 
hand, till dess jag lägger dina fiender dig till en fotapall." Ebr.l. 
Ebreerbrefvet sönderfaller, såsom man lätt finner, i trenne stora 
afdelningar. I den första framställes Nya Testamentets medlare 
såsom högt upphöjd öfver englarne, Moses, Josua, Aron; i den 
andra bekräftas hans företräde framför Aron genom uppvisande 
af hans motsvarighet mot den i Melchizedek gifna högsta typen af 
öfverstepresterlig tjenst och värdighet. Den tredje afdelningen har 
ett öfvervägande paränetiskt syfte. 

Inledningen till det hela bildar egentligen blott 1: 1 — 3, 
Dock kan äfven hela l:a kapitlet betraktas såsom en inledning 
till det följande. Vi vilja nu först korteligen angifva hufvud- 
punkteraa af densamma. 

I sista tiderna har Gud uppenbarat sig genom Sonen, hvil- 
ken med hänsyn till sin företimliga tillvaro är hög öfver alla, 
men inom tiden blifvit upphöjd öfver alla. Han är afglansen af 
Guds härlighet, hans väsendes af bild; genom honom har Gud 
skapat verldarne, han bär (uppehåller) allt med sitt kraftiga 
ord; och sedan han fullbordat reningen från synden, har han 
satt sig på majestätets högra sida i höjden. 

Huru verldarne äro genom honom skapade uttalas i 10 
versen, der det till Sonen heter: Du, Herre, grundade jorden af 
begynnelsen, och himlarne äro dina händers' verk. Han är så-^ 
ledes, såsom vi redan anmärkt, icke ett opersonligt eller osjelf- 
ständigt verktyg i verldsskapelsen. Han skapar verldarne, då 
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dessa ska{>a8 genom honom. I jemförelse hirmed är det nästan 
en riQga ting, då det om honom utsäges, att han är högre aktad 
än englarne. Men det måste man finna fullt enligt med hans vär- 
dighet, sådan den här blifvit tecknad, att alle Guds en^lar skoia 
tillbedja honom. Ty tillbedjansvärd äfven för englar måste den 
synas, hvilken hopvecklar verldarne såsom en mantel, och de 
varda förvandlade, men som sjelf blifver densamme, och hvars år 
taga ingen ända. 

Detta tillbedjanvärda och af alla Guds englar tillbedda vä- 
sende benämner nu Ebreerbrefvets författare på tvenne ställen 
uttryckligen Gud. Han må hafva förstått eller icke förstått rik- 
tigt de ord, han ur Gamla Testamentet citerar: rimligtvis kan 
ej bestridas, att han genom dem uttryckligen benämner just en- 
födde sonen Gud. Visserligen har unitarismen gjort ansträngda 
försök att genom tillskrufvade öfversättningar undanrödja denna 
stötesten. Dess ifver och kraftansträngning vittna blott hura« 
svår denna stötesten varit i dess ögon. — Vi hålla Hr V. R. 
räkning för det han vid detta ställe varit mera återhållsam, än 
i fråga om ,den johanneiska prologen. Så vidt vi kunna erinra 
oss, har han icke ens vidrört nyssnämnde, sina unitariska före- 
gångares osmakliga försök att till förmån för förutfattade menin- 
gar, i strid med grammatikens och det sunda förnuftets lagar 
omskrufva sjelfva öfversättningen. Han erkänner, att Sonen här 
benämnes Gud och gör blott till sin uppgift att ådagalägga, det 
ordet Gud icke om Sonen får tagas i egentlig bemärkelse. 

Då meningen i sig sjelf är klar och, såsom vi redan erinrat, 
ett frångående af ordens egentliga betydelse ej kan vara tillåt- 
ligt utan på grund af giltiga skäl, så fråge vi med rätta: hvilka 
äro dessa skäl, hvilka Hr V. R. anser nog kraftiga, för att ordet 
Gud, hvilket i första versen af samma kapitel, ja äfven i just 
dessa versar, om hvilka nu närmast är fråga (8, 9), förekommer, 
enligt allas sammanstämmande vittnesbörd, i sin egentliga be- 
märkelse, skall på tvenne ställen i sistnämnde versar anses vara 
Äf förf. brukadt i oegentlig? 

Det förut berörde grammatiska, att jordet Gud (&eog\ der 
lirtikeln saknas, skall tagas i oegentlig bemärkelse, kan här icke 
anföras, då ordet på de omtvistade ställena i detta stycke verk- 
ligen har artikel. 

Hr V. R:s påstående, att "hebreerl^efvets grandtanke, från 
hvilken alla dess resonnemanger utgå, är just, att Kristus icke 
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är Gud, Qtan det förnämsta af alla skapade Täseo** är ftr hvar 
och en, som fördomsfritt begmndar Ebr. 1, en uppenbar osanning 
och dager i alla fall icke till grund, så länge det just är hvad 
som skall bevisas. Eller kan HrV. R neka, att detta påstående 
vore falskt, derest sig visade, att ordet Gud i första kapitlet 
måste tagas i egentlig bemärkelse, att dess riktighet således 
beror af det antagandes riktighet, som dermed skulle bevisas? 

Icke heller kan, såsom ett dugligt skäl, rimligen anföras 
det erkända och visserligen efter all sannolikhet äfven afEbreer- 
brefvets författare kända faktorn, att ordet Gud i Skriften stun- 
dom brukas oegentligt. Deraf följer blott, att ett dylikt bruk 
äfven här möjligen kunde ega rum, icke att det verkligen 
eger rum. 

Ännu mindre halt finnes i den förutsättningen, att Ebreer- 
brefvets författare i sin teckning af Messias skulle hafva varit sä 
•bestämd af rabbinska läror, att han icke kunnat bruka ordet 
Gud i egentlig mening om enfödde sonen. Denna pragmatiska 
käpphäst hoppas vi vara vederbörligen sönderbruten genom de 
anmärkningar vi gjort i första afdelningen af denna afhandling. 
Vi lemna den således här utan afseende, så vida den ej inblan- 
dar sig i de tvenne hufvudargumenter, vi nu gå att granska. 

Det första af dessa argumenter har Hr V. R. sammanfattat 
i Bilagan sid. 46, under ett försök att tillbakavisa en annan 
granskares beskyllning för cirkel i bevisningen. Huruvida han 
lyckats frigöra sig ft*ån denna beskyllning, lemna vi för det när- 
maste derhän. Visar sig, att de grunder, hvilka han här lagt i 
dagen, äro haltlösa, så qvarstår hos hvarje läsare, som vill se, 
den öfvertygelsen, att Hr V. R. verkligen låtit sig af sin förut- 
fattade mening om omöjligheten af att samma person kan vara 
Gud och menniska, bestämmas till att anse de odugliga grunderna 
för dugliga; och detta må vara nog. De ifrågavarande grunderna 
må framställas med Hr V. R:s egna ord: 

^^Min uppgift var emellertid icke att bevisa, det samma 
person ej kan vara både Gud och menniska, utan min uppgift 
var att undersöka, om läran att samma person varit både Gud 
och menniska, finnes i nya testamentet — läran må för 
örigt vara bevislig eller obevislig, förnuftig eller oförnuftig. För 
detta ändamål hade jag först att välja en' allmängiltig, af alla 
partier såsom riktig erkänd och af nya testamentet sjelft omedel- 
bart gifven utgångspunkt Sedan jag visat, att treenighetsläran 
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icke letnnar en sådan ntgångspnnkt, fann jag densamma i den 
af alla antagna och af den heliga skrift otvetydigt förkunnade 
läran, att Messias är sann menniska. Det gällde derefter att 
undersöka, om alla kristologiska ställen finna i denna lära sin 
tillräckliga förklaring, eller om det gifves några, som tvinga till 
det antagande, att' han jemte sann menniska äfven är Gud. För 
detta ändamål åter hade jag att undersöka Messiasidéens ut- 
veckling före och vid Jesu tid, samt fann, att Messjasbegreppet 
var hos judame ett från Gudsbegreppet bestämdt åtskildt och 
rent menskligt, på samma gång som de judiske skriftlärde för- 
kunnade, att Messias var af G,ud utkorad att besegra det onda, 
uppväcka de döde, hålla domen öfver verlden och lägga grunden 
till det eviga riket. När jag då öfvergick till nya testamentet 
hade jag att pröfva, om i detsamma utsagor finnas, som i nå- 
gon mån modifiera det traditionella Messiasbegrepp, hvilket, så- 
som herrskande bland Jesu landsmän och omgifning, var förut- 
sättningen, från hvilken han sjelf måste hafva utgått. Sedan jag 
under denna pröfning påträffat inga andra ställen än sådane, 
som harmoniera med det rent menskliga Messiasbegreppet, och 
sådane, som bestämdt utesluta Gudsbegreppet från detsamma, 
kom jag ändtligen äfven till Hebr. 1: 8, 9, der jag fann, att 
författaren citerar en gammaltestamentlig bröllopssång till en 
konungs ära, hvilken sång de judiske rabbinerna plägade tillämpa 
på Messias. Såsom jag nu visste (och i min skrift visade), nyttjar 
gamla testamentet rätt ofta ordet Gud i relativ bemärkelse om 
konungar, domare, profeter och menniskor i allmänhet, och 
psalmsångare afvika ej från detta bruk. t) tan att fasta mig der- 
vid, att Hebreerbrefvet här, i stället för grundtexten, citerar 
Septuagintas oriktiga öfversättning af stället och dertill äfven 
Hiissförstår denna, ithy att han tager dess nominativ o xfeög som 
vokativ, frågade jag mig blott, hvad Hebreerbrefvets fört. ville 
säga om Messias, i det han på honom använde ett så brukadt 
titat, ty om den nytestamentliga förfts egen mening är här ute- 
slutande frågan. Som jag då måste anftaga, att han kände 
gamla testamentets sätt att nyttja gudsnamnet i relativ bemär- 
kelse, hade jag desto större skäl att förmoda, det han sjelf här 
vill anse det brukadt på samma sättj; som han omedelbart der- 
efter på Messias tillämpar citatets fortsättning: "Derför hafver 
Gud, din Gud smort dig (Messias) med glädjeolja mer än dina 
meddelak tigers ord, som tydligt nog visa, att han skiljer mellan 
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Messias och den absolote God, som smort honom mer än haas 
meddelaktige. Om jag här, utan ringaste tvingande skäl, hade 
gått en motsatt väg och förmenat, att ordet gud i citatets bör- 
jan vore att taga i absolut bemärkelse, så hade detta varit lik- 
tydigt med att förebrå författaren en grof inkonseqvens, ty hans 
bref i sin helhet har Kristi uteslutande mensklighet till förut- 
sättning för sina betraktelser/^ 

Härmed må jemföras hvad Hr V. B. sagt sid. 85 af af- 
handlingen: *'Att det i psalmens hebreiska text icke står: **din 
tron Gud^S utan ^din Gads tron'', anmärke vi blott i förbigående. 
Det hufvudsakliga är, att man inser, det hebreerbrefvets författare 
här icke kunnat taga ordet Gud, der han uppfattar det såsom 
stäldt till Messias, i absolut betydelse, enär det omedelbart efteråt 
i citatet säges till Messias: Derföre hafverGud, din Gud, smort 
dig mod fröjdeolja mer än dina meddelaktige. Den absolute Gud 
har ingen Gud öfver sig, som smörjer honom med fröjdeolja, ej 
heller har han några meddelaktige, framför hvilka han skulle få 
något mer af denna olja.'' 

En detaljerad granskning af detta resonnement skulle föra 
oss för långt bort ifrån det ämne, som nu sysselsätter oss. Blott 
i förbigående anmärke vi, att Hr V. R. varit alltför snarf&rdig, 
att på sina unitariska föregångares ord antaga, det Ebreerbref- 
vets författare misstagit sig om hebreiska textens ordalydelse. 
Der står oemotsägligen "din tron. Gud" för hvar och en som 
förstår något hebreiska och ej har anlagt den der rationalistiska 
"ögonbindeln." Men det hufvudsakliga är frågan om hvad Ebreer- 
brefvets författare sagt och menat. — Vi upptaga till pröfning 
allenast sjelfva hufvudpanktema, grundtankame i Hr V. R:s ar- 
gumentation och öfvergå alldeles den inledande redogörelsen för 
valet af utgångspunkt m. m., h varom vi förut yttrat oss. Likaså, 
då vi redan derom hafva uttalat vår mening, kunna vi lemna 
åsido det öfverskattande af rabbinlitteraturens betydelse för ut- 
redande af Nya Testamentets mening , hvitket vi trott ligga Hr 
V. R. till last. Vi blott anmärka ånyo, att hvad han sjelf an- 
fört ur judiska rabbrolitteraturen icke berättigar till det omdöme, 
han fäller, att "Messiasbegreppet var hos Judarne ett från Guds- 
begreppet bestämdt åtskilut och rent menskligt." Att det var ett 
från gudsbegreppet åtskildt, är sannt, att det var ett rent mensk- 
ligt är, efter vårt omdöme, icke sannt. Men vi upprepa, att 
hvarken härom eller om den frågan, huruvida ej rabbinismen 
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innehåller af Hr V. R. förbisedda momenter, egnade att modifiera 
hans åsigt, vilja vi nu ingå i diskussion, enär det i alla hän- 
delser vore högst okritiskt att mäta eller tolka Skriftens utsagor 
just i de specifikt kristliga dogmerna efter judarnes uppfattning. 
Vi kunna icke heller säga, att HrV. R. ^ort så på detta ställe; 
vi kunna endast saga, att hans falska förutsättning, obemärkt 
måhända för honom sjelf, hindrat honom att i Ebreerbrefvets 
utsagor finna något annat eller mer, än han redan sett hos sina 
judiska ledare, således ock att märka, huru starkt den judiska 
Miessiasidéen här blifvit modifierad. Han har sålunda lemnat 
obemärkt, att Ebreerbrefvet i sin tillämpning af den gammal- 
testamentliga psalmen uttryckligen säger om Sonen, att han 
grundade jorden, och att himlame äro hans händers verk, att 
han hoprullar dem såsom en mantel, men sjelt blifver densamme, 
och att hans år taga ingen ända. Yi vilja och behöfva ej tvista 
om huruvida Ebreerbrefvets författare varit berättigad att så 
tillämpa psalmens ord — vi äro öfverens, att här endast gäller 
den frågan, hvad Ebreerbrefvets författare menat —: det kan icke 
med några skäliga grunder bestridas, att han framställer den- 
samme, hvilken blifvit med glädjens olja smord mer än sina med- 
delaktige, att han framställer denne tillika såsom himmelens och 
jordens både skapare och uppehållare. Vill nu Hr V. R betrakta 
äfven dessa karaktersdrag, om hvilka vi förut yttrat oss utför- 
ligare, såsom rent menskliga, så kunna vi visserligen icke för- 
mena honom det. Vårt, och jag tror de fle^tés, religiösa med- 
vetande bjuder att betrakta dem såsom icke blott öfvermenskliga, 
utan gudomliga i egentlig mening, och att anse den, som så är 
himmelens och jordens både skapare och beherrskare, vara i 
egentlig mening Gud. Då han nu af samme författare, som så 
tecknar honom såsom Gud i egentlig itiening, äfven benämnes 
Gud, så vill det mycket till, om man skall kunna påstå, att förf. 
ändock ej menat hvad han sagt, utan blott i oegentlig mening 
begagnat en beteckning, som just motsvarar hans lemnade be- 
skrifning på det ifrågavarande föremålet. 

Detta påstår likväl Hr V. R. på grund deraf, att Ebreer- 
brefvets författare "skiljer mellan Messias och den absoluteGud, 
som smort honom mer än sina meddelaktige." Grunden är svag, 
och den slutledning, som ligger i ofvannämnde påstående förbor- 
gad, är falsk. Derutaf, att man skiljer mellan den "absolute 
Gud" och Messias, följer alls icke med nödvändighet, att man 
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anser Messias vara en blott ipenniska, icke ens, h varom här 
närmast är fråga, att man misskänner eller förnekar hans gudom. 
Derom kan Hr Y. R. lätt öfvertyga sig genom en blick på kyrko- 
läran, som likaledes skiljer mellan Messias och den '^absolute 
Gud", men icke destomindre uttryckligen vidhåller, att Sonen är 
Gud liksom Fadren. 

Men, invänder Hr V. R., kyrkoläran är oförnuftig, och detta 
kunna vi ej förutsätta, att Ebreerbrefvets författare varit - 
Välan, här hafva vi den egentliga grunden, hvarföre Hr V. R. 
antagit Ebreerbrefvet icke hafva i egentlig mening velat benämna 
Sonen Gud, ehuru det beskrifver honom med bestämningar, som 
äro för det religiösa medvetandet otänkbara hos någon annan 
än Gud. — Men om nu hela sammanhanget icke blott af Ebreer- 
brefvets, utan af Nya Testamentets åskådning visar, att förfat- 
taren till Ebreerbrefvet, likasom apostlarne Paulus och Johannes, 
varit lika oförnuftiga som kyrkan, ja gått i spetsen med detta 
ofömuft, så kan ju icke Hr V. R:s eller andra unitariers anti- 
pathi deremot förändra faktum. Faktum är, för ifrågavarande 
fall, onekligen, att Ebreerbrefvets författare skiljer mellan Mes- 
sias och den absolute Guden, men icke destomindre beskrifver 
Messias med gudomsattributer, som otvifvelaktigt ådagalägga, att 
han i Ghristus sett icke en blott menniska, utan den sanne verk- 
lige Guden i dess förening med mandomen. Och när han då till- 
lika benämner honom Gud, så synes påståendet om benämnin- 
gens oegentlighet så grundlös och obefogad som möjligt. 

Hr V. R. anser emedlertid gudomspredikatemas, liksom sjelfva 
gudomsnamnets vigt och betydelse böra utplånas genom de mensk- 
liga predikater, som tilläggas Messias. Hvad större rätt har Hr 
V. R. dertill, än doketismen å sin sida har att förklara det 
menskliga vara ett blott sken hos Ghristus på grund deraf, att 
honom tilläggas gudomliga egenskaper? Hr V. R finner frågan 
orimlig, emedan Hr V. R. så lifligt fattat det sannt menskliga 
hos Ghristus i sigte, att han kunnat antaga detta såsom något 
oemotsägligt. Emedlertid är det visserligen icke Hr V. R. obe- 
kant, att äfven i nyaste tider mången skarpsynt kritiker tyckt 
sig finna så föga sannt menskligt i Skriftens teckning af Ghristus, 
att han ansett hela historien om menniskans son falla inom my- 
thens gebit. Vi neka icke Hr V. R. vår uppriktiga aktning för 
det allvar, med hvilket han söker frigöra sig från surdegen af 
denna profant doketiska uppfattning; eller rättare, vi lyckönska 
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honom till den ^dppnare blick för sanningen, som onekligen för- 
råder sig i hans uppfattning. Men dertill lyckönska vi honom 
icke, att han låter sitt unitariskt rationalistiska intresse åt ett 
annat håll g5ra ett ebionitiskt vald på Skriften, hvilket i sjelfva 
verket måste leda till ett för kristendomens sanning lika menligt 
resultat. Och för oss blir den ena ytterligheten, ställd emot den 
andra, ett kraftigt bevis på att båda, ebionitismen likaväl som 
doketismen, hafva förfelat Skriftens anda och mening, och att 
kyrkoläran har rätt, då den erkänner i Christi person, sådan 
den tecknas i Skriften, både ett menskligt och ett öf^ermensk- 
ligt, gudomligt element 

Såsom ett afgörande bevis, att Ebreerbrefvets författare 
betrakt9.t Ghristus såsom en "blott menniska", således ej heller ^ 
kunnat benämna honom Gud i egentlig mening, åberopar Hr V. 
IL ytterligare den jemförelse, brefvet anställer mellan Ghristus 
och Aron.' Efter anf&rande af ett citat ur Aboth Nathan och 
ett dylikt ur Bbreerbrefvct säger Hr V. R.; "Likheten mellan 
dessa begge ställen är påtaglig och har helt enkelt sin orsak 
deruti (?), att kommentatorn i Aboth Natan och hebreerbrefvets 
författare äro lärjungar af samma rabbin-skola, hafva bildat sig 
efter samma mönster, samt i sina betraktelser utgå från 
samma förutsättning, att Kristus är blott menniska och så- 
ledes en storhet, som låtar jemföra sig med storheter af samma 
ordning. Att anställa en jemförelse mellan det absoluta och det 
relativa, mellan det oändliga och det begränsade, mellan Gud 
och Aron, för att efter många och långa undersökningar komma 
till det sjelf klara relsutat, att det begränsade ej kan mäta sig 
med det oändliga, att Gud är mer än Aron — till slik dårskap 
har hebreerbrefvets författare ej gjort, sig skyldig; men skulle 
vi»$erligen så gjort, om han enligt ortodoxemas förmenande velat 
inskärpa, att Kristns är Gud." 

Det är omöjligt att undertrycka en viss vedervilja vid åsy- 
nen af en så löslig sophistik, framträdande med så stora anspråk. 
Yl lemna för ett ögonblick frågan huruvida den, sem med 
Aron jemföres, är enligt Ebreerbrefvets författares förutsättning 
i sanning Gud. Hr V. B. skall åtminstone ej, utan a^tt handla 
fullkomligen godtyckligt, kunna neka, att han ^Sonen) enligt 
Ebreerbrefvets tanke och ord är högre, än englame, attban^bär 
allting med sitt kraftiga ord, att han grundade jorden och att 
himlame äro hans händers verk, att han blifver d^isamme då 
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himmel och jord fttrvaDdlåSt jm att han förvandlar dem, att hao 
från majestätets throil berrskar öfver dem. Hr V. R. skall icke 
kunna förneka detta, utan att göra sig skyldig till förnekande 
af ett klart och obestridligt faktum. Nåväl, om det vore en 
dårskap att jemfbra Aron med Gud, naturligtvis emedan Gud 
är oändligt större och mäktigare än Aron; vore det icke ur 
samma synpunkt en lika stor dårskap att jemftira honom med 
himmelens och jordens skapare, hvilket dock Hr V. R svårligen 
skall kunna neka, att Eforeerbre^rets författare verkligen ^ort? 
Hvad bevisar då Hr V. R» argument i denna iVåga? HvarfÖre 
skulle Ebreerbrefvets förf. ej hafva kunnat begå den ena dår-- 
skapen lika väl som den andra. 

Men detta påstående, att jemförelsen mellan Ghristus och 
Aron vore en dårskap, derest Ghristus vore i sanning Gud, för^ 
råder allenast den fullkomligaste oförmåga, att ingå i den krist- 
liga trons och särskildt Ebreerbrefvets tankegång, eller ock ett 
nog läUsinnigt framkastande af obetänkta satser. 

Först och främst är den allmänna grundsats. Hr V. R. 
uppställer såsom guillotioe för den orthodoxa uppfattningen af 
ifrågavarande jemförelse, alldeles falsk ur biblisk synpunkt. En 
jemförelse mellan Gud och menniskan till uppvisande af Guds 
oändliga företräde framför menniskan, är för Skriften ingenting 
främmande. Lika litet en jemförelse mellan Guds verk och men- 
niskans verk, mellan Guds vägar ock menniskans vägar. Så- 
dana jemförelser, mer och mindre utförliga, förekomma ofla i 
Skriften, dels till mennbkans förödmjukande genom insigt i den 
oändliga åtskillnaden, dels till hennes upplyftande genom erinran 
såväl om hennes höga bestämmelse att likna Gud, som om den 
trygghet. Guds vänskap gifver i jemförelse med menniskors. En 
sådan jemförelse af utförligare slag anställer Herren sjelf i Jobs bok 
40,41, och frampressar från Job den bekännelsen: ^^Jag vet, att 
du allting förmår, och ingen tanke är dig för hög"* etc. Job 42. 
Ja, genom hela Skriften går en sådan jemförelse, då menniskan 
derj städse framställes såsom Guds afbild, kallad att allt mer 
och mer närma sig hans fullkomlighet. '^Varer helige såsom jag. 
Herren eder Gud, är helig.** Det är trivialt att erinra härom. 
Lika trivialt är det att påminna derom, att all philosophi, fram- 
fi)r allt den, som har något praktiskt syfte, anställer sådan jem- 
förelse, om den ock stadnar i det resultat, att Gud är oändligt 
högre, oändligt fullkomligare, eller huru man uttrycker sig, än 
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menniskan liågonsin kan vara eller blifVa. Men triviala sophismer 
påkalla triviala gensvar. 

Detta om den allmänna grandsats, med hvilken Hr Y. IL 
trott sig kunna dräpa kyrkoläran. 

Hvad nu beträffar tillämpningen af samma grundsats, så är 
den ett särdeles i ögonen fallande bevis på den brist i veten- 
skaplig samvetsgrannhet vid uppfattning af kyrkoläran, hvilken 
skall öfverskylas, men för en tänkande och kunnig läsare icke 
kan öfverskylas, af den titelbladet påsatta etiketten: "samvets- 
grann undersökning." Är det samvetsgrannt af en, som gör an- 
språk på vetenskapligt allvar och strängt dömer dylika fel hos 
andra, att karrikera motståndarens åsigter för att dymedelst 
bereda sig en lättköpt seger inför en hop, som kanske redan 
lätit sig stämmas till lämpligt bifall genom det ständiga ropet 
på prthodoxiens oärlighet? Det vore intressant att veta, hvarest 
Hr V. R. sett ''orthodoxien" påstå, att i Ebreerbrefvet anställes 
en jemföreke mellan det "absoluta och det relativa." Hr V. R. 
har icke sett det, utan han har genom en slutledning kommit 
till detta påstående. Denna slutledning lyder så: kyrkoläran måste ' 
i Ebreerbrefvet se en jemförelse mellan Gud och Aron, då den 
antager Christus, som med Aron jemföres, vara Gud. Gud är 
det absoluta, Aron det relativa. Alltså finner kyrkoläran i Ebreer- 
brefvet en jemförelse mellan det relativa och det absoluta, genom 
hvilken, efter många besvär, den sjelfklara sanningen framstår, 
"att det begränsade ej kan mä|ta sig med det oändliga, att Gud 
är större än Aron." — Men denna slutledning är falsk i alla fog- 
ningar genom förbiseende eller förtigande af bestämningar, som 
väsentligen ingå i den kyrkliga föreställningen och förmedla den- 
samma till en sanning, som alldeles saknas i Hr V. R:s karri- 
katurbild. Vore Hr V. R:s skrift ej en så bestämd frukt af parti- 
sinne, så skulle han ej tillåtit sig en sådan sophistik. Han är 
ingalunda så otuktad i tänkandets skola, att han ej vet, att hvarje 
djupare uppfattning af lifvet kan genom sådant uteslutande af 
förmedlingslänkar förvandlas för den oerfarna hopens ögon till en 
karrikaturbild. 

Kyrkoläran har aldrig i Ebreerbrefvet sett en jemförelse 
helt naket mellan "det absoluta och det relativa", icke ens mel- 
lan Gud och Aron. Den finner der en jemförelse mellan guda- 
menniskan, Christus, såsom öfversteprest och Aron såsom öfverste- 
prest samt framför allt mellan bådas prästadöme. Det är en 
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jemförelse mellan det öfverstepresterliga embete, hvars förvaltare 
under stor pomp och ståt oflfrade väldiga hekatomber i det prakt- 
falla templet, utan att dock kunna afplana folkets synder, och 
det embete, hvars förvaltare led "utom lägret" mellan missdådare 
den smädeligaste död, föraktad af denna verldens vise, store och 
mäktige — ett lidande, som var möjligt just derföre, att han icke 
var "det absoluta" helt enkelt, utan Gud vorden kött, således 
äfven en verklig menniska — men hvilken i denna sin smädeliga 
död offrade ett offer, som för Gud evigt gäller, och dermed fram- 
stod för tron såsom en öfversteprest, vida härligare än Aron, 
ehuru i mångas ögon ringa och föraktlig i jemförelse med den 
levitiska öfverstepresterlighetens prototyp. Denna jemförelse mellan 
Gamla och Nya Testamentets offerprest, mellan frukterna af det 
ena och det andra offret, som visar företrädet af det Nya Te- 
stamentets försoningsoffer i dess evigt gällande kraft, har verk- 
ligen Ebreerbrefvet, och Hr .V. R. skall icke kunna visa, att 
orthodoxien här sett någdn annan. Äfven om man antoge, att 
Gud och menniska, det absoluta och det relativa, aldrig kunde 
eller åtminstone ej behöfde jemföras med hvarandra, för att in- 
för menniskors ögon åskådliggöra det gudomligas, det absolutas 
företräde, så var den här framställda jemförelsen mellan den för- 
nedrade gudamenniskan och den i Judarnes ögon härlige Aron 
icke • någon dårskap. Denna jemförelse var fastmer både möjlig 
och befogad äfven under nyssnämnde, i sig sjelf falska, förut- 
sättning. Gudamenniskan lemnar, just emedan hon ej är helt 
enkelt det absoluta, en lätt åtkomlig jemförelsepunkt i sin mensk- 
lighet och sina menskliga verk. Behöflig var ock jemförelsen. 
Det var icke lätt för Judarne att komma till ett erkännande af 
Christi persons och verks företräde framför Aron och hans verk, 
ty dertill erfordrades, att man i fråga om såväl presten som 
offerhandlingen lät sitt öga ledas från den yttre företeelsen till 
sjelfva väsendet. Till och med de Judar, som omfattat kristen- 
domen, hade svårt att nöja sig utan den i yttre måtto ståtliga, 
gamla offertjensten. Dertill erfordrades, att de fattade och trodde 
att Nya Testamentets öfversteprest, ehuru enligt deras sinliga 
erfarenhets vittnesbörd en menniska såsom Aron, likväl var i 
grunden något oändligt högre och större, än Aron. De kunde 
ana det af det intryck, de redan erhållit af hans försoningskraft. 
Men det hela var för dem en gåta, h vartill de behöfde nyckeleo. 
Apostelen Paulus lemnar i 2 Cor. 5: 18 denna nyckel genom 
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orden: ^Gad var i Christo odi försonade veriden med sig sjelf/* 
Ebreerbrefvets författare lemnar den i sin inledning och i åter- 
stoden af det första kapitlet , der han nttalar Gnds Ändas vittnes- 
börd, att den till utseende ringa menniskan Christas, genom 
hvars offerblod en försoning är vunnen, som för Gud evigt gäller, 
är icke blott menniska, utan Guds son i den eminenta bemär- 
kelse, att han grundat jorden, att himlarne äro hans händers 
verk, att han bär all ting med sitt kraftiga ord, att han sitter 
på majestätets thron och att alle Guds englar skola"" tillbedja 
honom, med ett ord, att han är Guds son i denna specifika me- 
ning, der Guds son är lika med Gud. Så beskrifver honom 
Ebreerbrefvet såsom Gud; och gifver honom slutligen den honom 
således med rätta och i egentlig mening tillkommande benämnin- 
gen — Gud, icke för att vilseleda sina läsare, utan för att stärka 
deras förtröstan på den store öfverstepresten genom insigten, att 
denne var icke en blott menniska, utan Gud. 

Så lyder i sin fuUständighet kyrkans uppfattning af denna - 
jemförelse mellap "Gud och Aron." Det är icke Gud i sin ab- 
soluthet, i sin motsats mot det ändliga, utan det är Gud vorden 
kött, som jemföres med Aron, ringare än denne till skenet, 
större och härligare i verkligheten. Endast träldora under ett för 
Bibleii och särskildt Ebreerbrefvet främmande system kan hindra 
att erkänna denna uppfattning för den riktiga. Ebreerbrefvets 
författare har just haft för afsigt att föra läsarens blick från 
skenet till verkligheten, från skuggan till kroppen, såsom han 
sjelf antyder, att låta oss i den ringa och förnedrade, mennisko- 
sonen se Guds son. Gud uppenbar vorden i köttet, och att dermed 
leda till förtröstan på kraften af hans till utseendet ringa embete. 
Den troende församlingen är troende, just emedan den låtit sin 
blick af Guds anda så ledas. Otrons art är att försmå denna 
ledning. Sophistikens art i våra dagar är att vilja bemantla 
otron genom förvridning af iSkriftens tydliga utsagor. En sådan 
utsaga är Ebr. 1, der öfverstepresten Ghristus, som var vår 
broder och såsom sådan är smord med glädjens olja mer än 
sina meddelaktige, tillika både skildras såsom Gud och benäm- 
nes Gud. 

Vi tro, att hvarje läsare, som icke är bunden af fördomens 
makt, skall, då han närmare eftersinnar de förhållanden, som 
här blifvit belysta, klarligen finna , att de grunder. Hr V. R. ^ 
anfört mot antagandet af denna benämnings egentUghet på detta 
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ställe, åro fdllkomligen haltUtea. Att de i Hr V. R*8 bok kunnat 
erhålla ett förfiyriskt sken af bevisningskraft , nemligen t6r s&dane 
läsare, som icke använda egen pröfning och framför allt för dem, 
hvilka sjeliva ej med allvar braka Guds ord lör att deri finna 
IJQs, beror framför allt derpå, att Hr V. R. något oförsynt lem- 
nat Qte or beräkningen Jost de ställen i det omhandlade kapitlet , 
hvilka göra hans törklaringssätt omöjligt Detta hör till de bri- 
ster, som skola öfverskylas, dels genom de käcka omdömena om 
^'orthodoxemas*' samvetslöshet, dels genom den förut omtalade 
etikett, Hr V. R. fästat på sitt titelblad. 

Men, säger nnitarismen, om Ghristus i Joh. 1 och Ebr. 1 
vore benämnd Gud i egentlig mening, så vore dessa ställen inom 
Nya Testamentet de enda, i hvilka något dylikt förekomme, 
och detta synes föga sannolikt 

Låtom oss antaga, att ordet Gud på de ifrågavarande stäl- 
lena vore brukadt i oegentlig mening: kan unitarismen då å sin 
sida uppvisa något mera ställe i Nya Testameutet, der det ens 
kan sättas i fråga, att de heliga författame på lika sätt god- 
kännt bruket af ordet Gud i oegentlig meuing till beteckning af 
en varelse, som icke vore Gud? Nej; förklarade enligt unitaris- 
mens sätt, stå dessa ställen lika ^'isolerade^ som då de tydas 
efter kyrkans tro; det ligger icke i Nya Testamentets anda att 
braka ordet Gud om ett föremål, som icke är Gud. Vi tillegna 
oss här med nöje den anmärkningen af Hr V. R. p. 85 : ''att ehuru 
nya testamentets författare å ena sidan måste i hög grad influenserats 
af gamla förbandets urkunder, der namnet Gud stundom brukas 
i relativ och mensklig bemärkelse, samt de å andra sidan lefvat 
i en tid och i en onigifning, uti hvilken det helleniskt polythei- 
stiska elementet gjorde sig starkt gällande och godsnamnet hade 
blifvit till en vanlig äretitel åt de romerske imperatorerna, de 
syriske furstarne, åt heroer, filosofer, undergörare o. s. v., ja der 
allt, som något höjde sig öfver det vanliga, hedrades med epi- 
thetet gudomligt (hos den bland grekerna allmänt läste Homerus 
är en svinherde god nog att blifva benämnd *'den gudomlige^') — 
så afhålla sig dock samtlige skriftställare i nya testamentet från 
att bruka Gads namn i annat än dess aldrasträngaste och re- 
naste betydelse/' Det är följakteligen så osannolikt, som möjligt, 
att Joh. I och Ebr. 1 benämnt Ghristus Gud af annat skäl, än 
att författarne ansett honom verkligen vara Gud, således ock 
lika sannolikt, att de tagit ordet Gad i egentlig bemärkelse. — 
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Ett f5r ifrågavarande nndersdkning synnerligen betydelsefullt 
ställe är Rom. 9: 5: "hvilkas" (nemligen Israelitemas) "äro fä- 
derne, och af hvilka Christus är efter köttet, hvilken är Gud 
öfver allting, lofvad evinnerligen. Amen." 

Enligt den här gifna öfversättningen är det obestridligt, att 
apostelen benämner Christus "Gud öfver allting, lofvad evinner- 
ligen." 

Unitarismen sätter icke i fråga, att ju den, som benämnes Gud 
öfver allting, lofvad evinnerligen, är sann, verklig Gud, Gud i 
egentlig mening. Den kan således icke heller neka, att om vår 
öfversättning är riktig d. v. s. om stället i grundtexten har samma 
lydelse som i ofvanstående öfversättning, så är Christi verkliga, 
sannskyldiga gudom dermed på det ojäfaktigaste sätt uttalad. 

Lika litet kan unitarismen bestrida, att ofvannämnde öfver- 
sättning är med hänseende till ordens grammatikaliska ordning, 
böjning och betydelse fullt befogad. Endast med oskäl kan den 
bestrida, att den, om jag bortser från all interpunktion, för hvil- 
ken manuskripterna icke lemna någon ledning, är den ur gram- 
matisk och stilistisk synpunkt mest befogade, och att alla andra 
öfversättningar lida af en viss tvungenhet ur näm\ide synpunkt. 
Intet rättfärdigande behöfs således ur dessa synpunkter för den 
kyrkliga tolkningen af stället, utan på sin höjd ett tillbakavisande 
af tillkonstlade inkast. Som ett sådant tillbakavisande dels är i 
sig sjelf temligen ofruktbart, dels icke är för flertalet af våra 
läsare behöfiigt, dels skulle nödga oss att ingå i specielare under- 
sökningar, än som f5rena sig med denna afhandlings uppgift, så 
hänvisa vi den för sådana undersökningar benägne och utrustade 
läsaren till Dr Philippis kommentar öfver Romarebrefvet, der han 
finner nämnde inkast vederbörligen och på ett fullt sansadt sätt 
behandlade, införande här blott det aldranödigaste. Vi anmärka 
först, att Hr V. R:s tal om den kritiskt återställda texten på 
detta ställe är temligen grundlöst Egentliga differensen rör den 
frågan, hvar punkt skall sättas, om någorstädes inuti versen 
eller fbrst vid slutet. Icke ens denna punktering kan afgöra sa- 
ken till unitarismens förmån; den kan allenast göra unitarismens 
tydning något mindre olämplig. Att Tischendorff beslutat sig för 
punktens anbringande inuti meningen, och detta på det för den 
kyrkliga tolkningen mest ofördelaktiga stället, så att en öfver- 
sättning, sådan Hr V. R. föreslår, blifver derigenom grammatika- 
liskt möjlig, ehuru långt ifrån nödvändig, eller enj rättfär- 
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digad, detta kan icke på 08s inverka till antagande af denna 
pnnktation, dä de till stöd fbr densamma anförda skäl synas 
otillfredsställande. Men, som sagdt, den rationalistiska tolkningen 
blir derigenom blott möjlig, för ingen del rättfärdigad. 

Hr V. R. tyckes så lätt som möjligt vilja komma itrån detta 
rättfärdigande. Måhända åsyftas ett sådant genom det helt lös- 
ligt framkastade påståendet, att omhandlade strofen är en af 
"de hos Paulus vanliga pris- och lofformler (doxologier), hvilka 
han så ofta (jemför Riöm. 1, 25; 2 Cor. 11,31; Gal 1,5 o. s. v.) 
infogar i sina skrifvelser, och hvilka han alltid ställer till den 
osynlige Gud": unitarismens vanliga, af åtskilliga mindre fördoms- 
fulla skrifttolkare delade åsigt. Olyckligare utväg synes emedler- 
tid knappast kunna väljas till försvar för unitarismens uppfatt- 
ning, än just hänvisandet till denna jemförelse. De anförda trenne 
ställena hafva visserligen en lofprisning, till stor del ordagrannt 
lika den ifrågavarande strofen. Utan tvifvel är ock lofprisningen 
i dem egnad åt Skaparen, åt Gud och vår Herres Jesu Christi 
fader. Men först och främst kan ju detta för ingen del bevisa, 
att apostelen ej kunnat på ett annat ställe egna Sonen ett dy- 
likt förhärligande, åtminstone ett erkännande af hans högtlofvade 
gudom. Vi hafva fastmer skäl att vänta det så skolat ske, enär 
Jesu ord, att "alle skola hedra Sonen såsom de hedra Fadren", 
väl icke kunde vara apostelen obekanta. Att Paulus eljest så 
bestämdt skiljer mellan Gud och Christus, kan väl föranleda ett 
spörsmål, huruvida det ifrågavarande stället gäller Christus, men 
ej på minsta vis vara afgörande. Vi hafva redan sett huru äfven 
Ebr. 1 uttryckligen skiljer mellan Gud och Christus, men likväl 
erkänner lika uttryckligt Christi Gudom. Doxologier till orda- 
lydelsen nästan lika, och till betydelsen fullkomligt lika med de 
af Hr V. R. citerade, egnar apostelen på flera ställen åt Sonen 
t ex. 2 Tim. 4: 18. I Uppenbarelseboken, hvilken likaledes be- 
stämdt skiljer mellan Gud och Lammet, förekommer äfven en 
lika bestämd sammanordning af båda, i anseende till härlig- 
het och ära. "De som följa Lammet" äro "en förstling åt Gud 
och Lammet" 14: 4. Om det nya Jerusalem säges, att Herren 
Gud allsvåldig och Lammet "är" stadens tempel; Guds härlighet 
upplyser den, och dess ljus är Lammet 21: 22, 23. Elfven med 
lifsens vatten utgår ifrån "Guds och Lammets thron" 22: 1. 
•KSuds och Lammets" thron •'skall vara uti staden" v. 3. Kan 
jemnlikheten i ära fullständigare symboliseras, än genom denna 
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throneos enhet, hvilken ock har sin förklaring i de stora röster- 
nas ord i himmelen : '^Verldens riken äro vordna vår Herres och 
Hans Ghrists, och Han skall regera ifrån evighet till evighet"? 
Betydelselöst måtte det icke heller vara, att här, liksom på flera 
ställen, pronomen och verbom stå i singalaris namerus efter vår 
Herre och hans Ghrist, hvilka sålunda i apostelens åskådning 
sammansmälta liksom till ett enda föremål, såsom de ock i 
Uppenbarelseboken flerstädes benämnas med samma namn , hv^^*- 
om mera längre fram. I öfverensstämmelse härmed är ''Hans 
ansigte, som sitter på thronen'', och "Lammets vrede" samman- 
ordnade föremål för konnngarnes bäfvan 6: 16» 17. Ändtligen 
sjunger den stora skaran, som står inför thronen och inför Lam- 
met med palmer i händer, samma sång tiU Gud och Lammet: 
"Salighet varom Gudi, Honom som sitter på thronen, och Lam- 
met" 7: 10, Denna lofprisning af Lammet i jemnbredd med ho- 
nom, som sitter på thronen, är ock, så vidt vi erinra oss, en- 
sam i sitt slag hos Johannes, men icke desto mindre obestridlig. 
Skulle det då vara omöjligt, att äfven Paulus på ett enstaka 
ställe genom en sådan doxologi ådagalagt, att han ärade Sonen 
så, som han ärade Fadren, eller, att han uttalat i bestämda 
ord sin tro, att sonen är Gud öfver allt, högtlofvad såsom 
Fadren. 

Låtom oss nu tillse, huruvida icke jemförelsen med de 
åberopade parallelställena bestämdt talar för, att i Rom. 9: 5 
icke finnes en lofprisning egnad Fadren, utan just ett utsägande , 
att Sonen är sann Gud, såsom Fadren högtlofvad. 

- Vi anse detta ovedersägligt för hvar och en, som mera fä- 
ster afseende vid ställets inre sammanhang samt vid språkbruket 
och dess lagar, än vid förutfattade meningar. Blott ett enda af 
de till jemförelse framdragna ställena, nemligen 2 Cor. 11: 31, 
lemnar i afseende på sjelfva språkfrågan en fullkomligt noggrann 
analogi. Stället lyder: "Gud och vår Herras Jesu Christi Fader, 
hvilken är^) högtlofvad i evighet, vet att jag icke ljuger." 
Det af oss understrukna hvilken är motsvaras i grundtexten at 
uttrycket oc£Pv,just detsamma, som i Rom. 9:5 af gammalt lika- 
ledes blifvit öfversatt med hvilken är. Hr V. R. med flere 
vill på sistnämnde ställe återgifva samma grekiska ord med "den 
(öfver allt) varande", och såmedelst bereda sig möjlighet, att 



1) Något skäl att här i stället iör ^%t'^ sätta '"vare" kanna vi ej ntröna. 
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med dessa ord begyntia en ny sats med den OfVer allt varande Ond 
till subjekt och lofvad etc. till predikat Någon grundad invänd- 
ning mot språkriktigheten af den kyrkliga öfversättningen af å wv^ 
betraktadt i och för sig sjelf, kan naturligtvis ej af unitarismen 
gOras. Det är således onödigt för oss att här åberopa bevis. Vi 
hänvisa dock till Joh. 1: 18; 12: 17, åer o wv måste öfver- 
sättas med h vilken och hjelpverbum vara, till tempus be- 
stämdt af kontexten, och gifvande åt deraf inledda sats en 
relativ ställning. Vi fråga då: hvad anledning i de af Hr V. R. 
anförda parallelema finnes för unitarismen, att låta samma ord, 
som äfven i 2 Gor. 11:31 begynna en relativsats och öfversättas 
med hvilken är, i Rom. 9: 5 begynna en ny sjelfständig sats? 
Hr V. R. låtsar, som en sjelfständig doxologi, inskjuten s& 
som den här skulle vara, vore något helt vanligt hos Paulus, 
och låter läsaren derigenom ledas på den tanken, att den väl 
ock i Rom. 9: 5 kunde förekomma. Nu är likväl, både i det 
fullt analoga 2 Gor. I li 31, och i de öfriga ställena, doxologien 
en relativsats, som på det närmaste ansluter sig till nästföre- 
gående hufvudord, alldeles så som den kyrkliga tolkningen vill 
hafva det i Rom. 9: 5 ; men ingalunda en sjelfständig sats såsom 
unitarismen anser förhållandet vara på sistanförde ställe. Uni- 
tarismen har således i detta hänseende ingalunda apostelens i 
dessa ställen framträdande sätt att uttrycka sig, på sin sida. 
Svårligen förstå vi, huru en samvetsgrann undersökning kan 
und^å att erkänna, det en doxologi till Fadren, inskjuten på 
detta ställe och i detta sammanhang, vore i hög grad omotive- 
rad. Apostelen uttalar i de föregående versarne sin bittra sorg 
öfver Israels gensträfvighet mot den frälsande nåden, och moti- 
verar rättmätigheten af denna sorg genom erinringen om de för- 
måner, som genom Guds oförskylda nåd redan tillhörde Israel, 
bland hvilka han uppräknar äfven den, att Ghristus efter köttet 
är af deras slägt v. 5. Versen 6, som följer näst efter de om- 
tvistade orden begynner med ett **men^S som tydligen ställer Guds 
trofasthet och hans ords tillförlitlighet i motsats mot Judarnes 
gensträfvighet. Det synes alldeles otroligt, att apostelen skulle 
åtskiljt dessa båda motsatser genom en inskjuten doxologi, hvil- 
ken icke har någon slags anledning i det föregående talet om 
Judarnes missbrukade företräden, och blir desto besynnerligare 
genom den adversativa ställning, i hvilken den genom ordet Se 
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(men) tydligen ställes till det efterföljande talet om Guds trohet, 
af bvilkei den fastmer, om den följt efter detta, skulle kunnat 
anses nöjaktigt motiverad. 

Lika konstlad och omotiverad, som unitarismens uppfattning 
af detta ställe visar sig, lika enkel och motiverad framstlur den 
kyrkliga. Denna uteslutes för iugen del af det större skiljetecknet 
efter xara aaqxa^ om den ock gör ett så stort skiljetecken öfver- 
flödigt. Det fordras en vida mera genomgripande tillkonstling af 
texten, för att denna uppfattning skall kunna uteslutas. Dess 
enkelhet behöfva vi ej ådagalägga. Den ligger i dagen för hvarje 
fördomsfri granskare, och blir blott mera i ögonen fallande genom 
analys af de motiver för densamma, vi nu ytterligare ur text- 
sammanhanget vilja framlägga. 

Redan är anmärkt, hurusom apostelen i den ifrågavarande 
femte versen fortsätter den i Qerde versen begypda uppräkningen 
af de förmåner, af hvilka Israel blifvit delaktig. Såsom den sista 
och högsta bland dessa nämner apostelen, att Ghristus var af 
dem (Israeliterna) med hänsyn till köttet d. v. s. mandomen. 
Dermed antyder, såsom ock ofvan blifvit erinradt, apostelen, 
ehuru blott negativt, att Ghristus icke var blott menniska, utan 
tillika Gud ^). Ville han rätt framhålla vigten af denna Israels 



1) Visserligen kan mot detta vårt antagande göras en invändning, som 
icke saknar sken af giltighet. Korrelatet till bestämningen '^efter köttet" är 
onekligen i allmänhet bestämningen "efter andan", hradan ock apostelen i 
föregående fjerde versen kan tala om sin egen förvandtskap "efter köttet" med 
Israel, naturligtvis med hänsyn till den förvandtskap , han "efter andan" egde 
med alla troende Guds barn. Att Ghristus var af Israel "efter köttet** inne- 
bär således närmast icke antydning om mer, än att han "efter andan" hade ett 
annat ursprung. Så sätter och apostelen Bom. 1: 4 "efter helighetens anda" 
såsom korrelat till "efter köttet" just med hänsyn till Guds son, då han säger, 
att denne "född är af Davids säd efter köttet", men "insatt såsom Guds son i 
kraft, efter helighetens anda genom uppståndelsen" (såsom stället, ordagrannt 
öfversatt, lyder; jemför Phil. 2: 9). Denna invändning träffar likväl icke vår 
uppfattning af Rom. 9: 5, som icke förbjuder, att orden "hvilken är Gud öfver allt" 
etc. uppfattas såsom ett utsägande af hvad Ghristus är "efter andan" i motsats till 
hvad han är "efter köttet" Liksom Paulus "efter köttet" är en Israelit, "efter 
andan" ett Guds barn och Christi medarfvinge, så är Ghristus "efter köttet** 
en Israelit, "efter andan" **Guds son i kraft**, enfödde Sonen, som är i Fadrens 
sköt. Gud öfver allting, och detta både af naturen och genom upphöjelsen efter 
fullbordad lydnad. Hvarken om Paulus eller Ghristus betecknar *'efter andan** 
någonting rent menskligt, utan någonting öfvermenskligt, någonting med hän- 
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förmån, s& borde han likväl icke stadna vid ofvannamnde blott 
negativa antydning af dens öfvermenskliga härlighet, h vilkens 
frändskap i naturligt hänseende, han betraktade såsom Israels 
största förmån. Man väntar ovilkorligen att finna denna härlig- 
het angifven såsom motsats till Jesu af Judarpe ringaktade mensk- 
liga företeelse. Och denna förväntan uppfylles på det enklaste, 
men tillika fullständigaste sätt genom tillägget ^'hvilken är Gud 
öfver allting lofvad evinnerligen.*^ Derpå kommer, i motsats till 
Judarnas miss vård af dessa stora förmåner, Guds trohet att ändock 
ej vilja släppa dem, och hans ords kraft att ändock or det gen- 
sträfviga Israel samla och behålla åt honom ett folk. 

Endast de klaraste och tydligaste vittnesbörd, att det fÖr 
Paulus varit en dogmatisk omöjlighet att bekänna Christus så- 
i^om **Gud öfver allting, lofvad evinnerligen^S kunna göra denna 
uppfattnings riktighet tvifvelaktig. 

Sådana vittnesbörd kunna likväl för ingen del framdragas. 
Att de skulle ligga i Pauli bestämda erkännande af Ghristi man- 
dom, är blott den stora fördom, på hvilken hela den unitariska 
åskådningen ytterst hvilar. Åt motsatt håll vittna Pauli redan 
af oss betraktade ord om Christi ursprungliga gudomsskepelse, 
om hans tillvaro före allt skapadt, om hans deltagande i verlds-. 
skapelsen, om hans nuvarande upphöjda ställning såsom Herre 
öfver allting, sedan Fadren hafver allting lagt under hans fötter; 
likaså håns utsagor, att i Ghristo bor all gudomens fullhet lekam- 
ligen, ja att Gud var i Ghristo och försonade verlden med sig 
sjelf, om hvilka ställen framdeles skall talas. Vi skola ock fram- 



seendo till menniskan Öfvcrnaturligt: hos Paulus det genom Christus meddelade 
nya lifvot och dormed följande härlighet; hos Christus åter hans gudomliga 
natur såsom Guds son, den härlighet han hos Fadren hade förr än verlden 
var, och till hvilken han åter förklarades, då han efter fullbordadt lidande in- 
sattes ^^såsom Guds son i kraft/* Både om Paulus och Chnstus angifves t^k- 
ledes genom orden "efter köttet" den rent menskliga karakteren, genom orden 
"eftor andan" deras delaktighet "i Guds patur." Men orden "efter andan" 
raodificeras i användningen till sin betydelse just af det olika jätt, hvarpå Pau- 
lus och Christus äi'o af denna gudomliga natur delaktigo. Att Christus icke 
är det genom "nyfödelse", utan att han är det såsom en födde sonen, hvilken i 
ovighet, före verldens skapelse, var när Gud och var Gud samt städse *'är i 
Fadrons sköt", detta är af andra ställen klart. Det är på grund häraf vi an- 
sett 086 berättigade att, i fråga om Christus, såsom korrelat till orden "efter 
köttet", antaga rent af efter gudomen eller gudomsnaturen. 
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deles se, om icke ännu ett och annat ställe emot den negativa 
kritikens inkast, måste förstås så, att Päalas der nämner Christns 
Gud. Ett vittnesbörd af icke ringa vigt ligger ock iEbreerbref- 
vets ofvanberörde ord om Sonen såsom den der bär allting med sitt 
kraftiga ord, såsom himmelens och jordens skapare, såsom va- 
rande Gud, enär intet tvifvel kan vara om detta brefs paulin- 
ska anda, man må vara aldrig så tveksam angående den verk- 
lige författaren. Sin fulla bekräftelse vinner kyrkans uppfattning, 
då vi 9 såsom billigt är, och såsom vi i allmänhet här gjort, be- 
trakta Skriften såsom ett sammanhängande Guds ord och låta 
dess särskilda delar ömsesidigt kasta ]j.us på hvarandra och på 
det hela, samt af detta belysas. Vi måste ur denna synpunkt 
säga, att redan hvad vi ur Johannes' evangelium och Ebreer- 
brefvet anfört, tillräckligt styrker, att en bekännelse om Christns 
såsom Gud ingalunda kan betraktas såsom från Pauli sida 
oväntad. 

Icke heller kan det vara oväntadt» att Paulus, om han er- 
känner Christus såsom Gud, också benämner honom "Gud öfver 
allting.'' Någon annan Gud, än den, som är Gud öfver allt, kunde 
hvarken Paulus eller någon annan af de heliga skriftställarne er- 
känna. — Att uttala Ghristi gudomliga öfverhöghet var åter lika 
litet här, som i Philipp. 2, öfverflödigt, då Christi förnedringslif 
väl kunnat gifva anledning till andra föreställningar om honom, 
än att han var himmelens och jordens Herre. 

Tischendorfs,'Meyers m. fl. aktningsvärde theologers benä- 
genhet för att, i enlighet med den unitariska rationalismen, under- 
känna detta ställes kristolögiska betydelse, kunna vi under så- 
dana förhållanden icke tillerkänna en afgörande vigt. Tischen- 
dorf har för sitt sätt att interpungera icke anfört något bin- 
dande skäl. Förklaringen, att kyrkofädernas autoritet talar der- 
för, kan ej gälla mycket, då de enskildheter, han anför till stöd 
för detta omdöme, äro af den beskafienket, att omdömet ej deraf 
vinner stöd. I den vidlyftiga undersökning, som skulle erfordras 
för att angående frågan, huruvida kyrkofäderna öfvervägande 
hafva följt den ena eller andra tolkningen, bilda sig ett sjelf- 
ständigt omdöme, är det oss icke möjligt att nu ingå. Deras 
uppfattning kan icke mot kontextens lydelse hafva afgörandc 
autoritet, derom är ju Hr V. R. med oss fullt ense. 

Står det således fast, att apostelen här benämnt Christus 
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*Kjad 5fTer allting, lofirad evinnerligen^ si är dermed icke fftrnekad 
hans mandom» hvilken apostelen i samma andedrag bekänner, 
icke heller Sonens åtskillnad fr&n Fadren, men väl p& det be- 
stämdaste uttalad Sonens verkliga gudom. Den ät Ghristus gifna 
benämningen är nemligen en sådan, som ej tillåter oss att be- 
trakta honom såsom Gud annorlunda än i egentlig mening, äfven 
om här icke .brukas benämningen *^ann Gud/* 

Uttryckligen sker detta i 1 Joh. 5: 18 — 21, h vilket i nog- 
grann öfversättning efter den tillfSrlitligaste textrecension, vi äga, 
lyder sålunda: 

/48. Vi vete, att hvar och en, som af Gud fbdd är, han 
syndar icke; utan den, som är född af Gud, han förvarar sig, 
och den onde kommer icke vid honom. 19. Vi vete, att vi äre 
af Gudi, och hela verlden är stadd i det (den?) onda. 20. Men 
vi vete, att Guds son är kommen och haf^er gifvit oss sinne, 
att vi känne den sanne (^Werklige**). Och vi äro i den sanne 
(^erklige^), i hans son, Jesus Ghristus. Denne är den sanne 
(♦^verklige**) Guden och det eviga lifvet (I. evigt lif). 21. Kära 
barn, vakter eder för afgudarna. Åmen.^ 

Svårligen lärer någon kunna neka, att det omedelbara in- 
tryck, detta ställe lemnar, är, att Jesus Ghristus är den sanne 
Guden och evigt lif. Lika litet anse vi med någon rimlighet 
kunna bestridas, att, om detta ställe ur rent grammatikalisk 
synpunkt, utan dogmatiska förutsättningar granskas, satsen: denne 
är den sanne Guden och evigt lif, regelrättast hänföres till det 
närmast förutstående subjektet Jesus Ghristus. Denne är således, 
efter den grammatikaliska konstruktionen, ^den sanne Guden^ 
och "^evigt lif*, (om man föredrager den af Tischendorf godkända 
läsarten).' Detta förhållanda träder nästan starkare fram i grund- 
texten än^ i öf^ersättningen. Kyrkoläran, och, åtminstone i all- 
mänhet, den kyrkliga exegesen hålla vid denna af det omedelbara 
intrycket lika väl som af grammatikens lagar förordade upp- 
fattning. 

Ur ställets inre sammanhang gör Hr V. R. motf samma upp- 
fattning* följande invändning. Han anmärker först, att Johannes 
på det anförde stället betonar motsatsen mellan den onde samt 
verlden å ena sidan, och den **verklige*' samt de som veta sig 
vara i honom och i hans son Jesus Ghristus å den andra; 
vidare säger han, att Johannes betonar denna motsats såsom en 
motsats mellan afgudame och den **verklige*\ i hvars gemenskap 

Theolog. Tidtkr. 1S63. Håii I. 3 
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de fromme {Uro, i^ de äro i ban$ san JesQs Christus, *Om det 
Bu vore Jesus Christus, sam specielt vore den verklige Guden, 
hvem är då, han 9 hvars sQn Kristus äjr, och som i de föregående 
memogarDe blifvit kallad ''den verklige'', utan tillägg af ett sub- 
stantiv? Är ej substantivet på de föregående ställena sparadt, 
för att med mera eftertryck användas, när "den verklige" för 
tredje gången upprepas"? 

Vi fråge tillbaka: till hvem ställer Hr V. R. här ain fråga? 
Till dem, som med honom bafva samma unitariska fö^rutsätt- 
ningar? Dem behöfver han väl knappt fråga. De svara sannolikt 
på grund utaf dessa förutsättningar alldeles i enlighet med hans 
önskan» så vida icke textens m^kt tvingar deras samvetsgrann- 
het till ett annat svar. Hr V, R. har åtminstone föirrådt möj- 
ligheten af en förlägenhet genom det erkännande, som innehålles 
i hans nästföljande ord: "Visserligen hade Johannes kunnat gifva 
dessa meningar en klarare form; men han anade säker%en icke, 
att de skuUe missförstås på sådant sätt som skett, helst han 
öfver allt skiljer mellan Gud och Kristus'* etc, (p. 88), 

Vi äro tacksamme för anvisningen på den svaga punkten i 
Hr V, Rs argumentation. Nog skiner Johannes verkligen alltid 
mellan Gud och Ghristus; men skiljer han mellan dem på ett 
sätt, som ej knnde tillåta honom att i Ghristus se den "verkliga 
Gttden" och "evigt lif? Gör han detta, då han, såsom ofvao 
blifvit visadt, ställer Sonen i jemnbredd med Fadren med hän- 
seende till makt, vishet, härlighet, ära? Qör han detta, då haa ^ 
uttryckligen sägi» att Ordet, som vardt kött, "var Gud"? 
Gör han det, när han anför Christi ord: "Jag och Fadren, 
äro ett"? eUer då han anför de orden: "den mig ser^ hau 
ser Fadren"? eller då han låter Frälsaren säga: "allt mitt 
är ditt och ditt är mitt"? Att han skiljer icke allenast 
mellan Gud och Christos^utan ock mellan Fadren och Sonen är 
otvifvelaktigt; men lika otvifvelak tigt är, att han icke så skiljer 
mellan Fadren och Sonen eller mellan Gud och Christus» som. 
unitarismen menar, icke ^å, att han derigenom skulle vapa^ för- 
hindrad, att sjelf erkäima Christns i hans enhet med Fadren så- 
som "den swne Guden och evigt liP', eller hos sina läsare hafya 
förebyggt i^^pfattningen af de sista orden i apostelens href såaom 
ett sådant erkännande. 

Vi skola framdeles utförUgare t^J^ om denna, enhet mellaA 
Fadren och Sonen samt de Skriftens ord, i hvilki^ den finnes 
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uttryckt Här hafva vi blott airf&rt dem såsom bevis att JohiaH 
nes i sitt evangelium ej uttryokt sig på ett sfttt, som kunde 
förebygga hos läsaren den fttrestäUningen, att Ghristus verkligen 
vore Gud. Om evangeliet är författadt tidigare eller sednare 
än brefvetf betyder för frågan i sjelfva verket intet « såsom hvar 
ooh en lätt finner. Hvad apostelen i sitt evangelium uttalar, var 
den apostoliska tradition och tro, som han med skäl kunde hos 
sitt brefs läsare förutsätta såsom till grunddragen bekannt äf- 
ven om det johanneiska evangeliet ej fanns skrifteligen förfat- 
tadt, då brefvet skreb. 

Kasta vi nu en blick på inledningsorden till sjelfva brefvet, 
så finne vi, att apostelen, sedan han i 1 versen talat om att 
läijungame med sina ögon skådat, med sina händer vidrört lifsens 
Ord, tydligen samma Ord, som i Joh. 1: 1, var när Gud och var 
Gud samt enligt Joh. 1: 14 vardt kött, identiflcerar detta Ord med 
lifvet, som är uppenbaradt, — alldeles så som Jesus sjelf sagt: 
jag är lifvet — och derföre finner i Jesus Ghristus ^det eviga 
lifvet^ Om läsaren i sitt minne qvarhåller denna begynnelse, 
när han kommer till bref^ets slut och läser de orden: ^Slenne är 
den sanne Guden och evigt liP* näst efter Jesus Ghristus, kan 
han då värja sig för det intrycket, att apostelen velat sluta sitt 
bref med samma vittnesbörd, hvarmed han begynnt, det vittnes- 
börd, han emottagit ur Frälsarens egen mun, nemligen att han. 
Frälsaren, är lifvet, evigt lif, såsom han giiVer evigt Itf Joh. 6? 

Vidare erinra vi, att Frälsaren sjelf säger sig vara sannin- 
gen (verkligheten), och att Johannes anför äfven detta hans ord, 
afvensom att Sonen i Uppenb. 3: 7 kallar sig sjelf å (dij^ivog 
^- samma ord, som i vårt språk öfversättes med *^en sanne 
(verklige).** Om Johannes nu, såsom vi sett, jemväl uttryckligen 
»äger honom vara Gud Joh. 1: 1, är det väl tänkbart, att han 
icke menat honom vara sann (verklig) Gud, just i motsats till 
afgudarne? Kan det förefalla oss i ringaste måtto oväntadt, om 
han vid slutet af sitt bref tydligen och bestämdt uttalar just den 
stora sanning, som genomskimrar så väl brefvet som evangelium, 
nemligen att Ghristus är verkligen Gud. 

Att så dogmatiskt, som här sker, uttala samma sanning, 
var åter väl påkalladt af den omständigheten, att Ghristus lik* 
väl icke var blott Gud, icke heller i sin yttre företeelse fram- 
trädde i ^*Guds skepelse'*, utan var **i åthäfvor funnen såsom en 
menniska.** Den villfarelse, hvilken ännu lefver på sistnämnda san- 



36 

ning, och h vilken \ Hr V. R. funnit hos oss en så skicklig främ- 
jare, fanns sannolikt redan på apostelens tid, namnlös änna eller 
under det tidigt kända namnet Ebionitism. Fröets skadlighet 
kunde apostelen nog ana, fast den ännu ej visat sig så uppen- 
barlig, som under sednare tider i arianismens, socinianismens, uni- 
tarismens vidtutgrenade träd. ' 

Deremot bör man icke kunna förbise, att ett så uttryckligt, 
dogmatiskt inskärpande af Fadrens verkliga gudom, här vore i 
hög grad oväntadt. Motsatsen mot *'den onde", i hvilken verlden 
ligger, motiverar för ingen del ett sådant inskärpande, aldraminst 
hos de lärjungar, till hvilka apostelen riktar sina ord i detta 
bref. Dessa voro ju sådana, som hade "kännt Fadren", Joh. 2: 14, 
och som voro "af Gud" 4: 4. Är det tänkbart, att dessa skulle 
behöfva erinras, ja, undervisas derom, att Fadren, icke "den onde*', 
var den sanne Guden, att apostelen skulle till slut meddela deiti 
denna undervisning så emphatiskt, att det alldeles ser ut, som 
talade han om något, hvilket i deras ögon alls icke förstodes 
af sig sjelf, utan hvarom de synnerligen behöfde undervisas? 
Förutsätter icke apostelen denna insigt i Fadrens sanna gudom 
såsom redan hos dem befintlig, då han säger: "Vi vete, att 
Guds son är kommen och hafver gifvit oss sinne till att känna 
den sanne ("verklige"), och vi äre i den sanne (**verklige**), i 
hans son Jesus Christus"? Eller måste från dessa •'vi" uteslu- 
^tas de, hvilka "kännt Fadren'*? 

Ett försök att genomföra den af Hr V. R. antagna tolk- 
ningen, trb vi skola tydligen ådagalägga dess ohållbarhet. 

Unitarismen vill, att orden "denne är den sanne ("verklige") 
Guden och evigt lif skola hänföras icke tillJesus Christus, utan 
till den "sanne (verklige)", hvilken vi genom Sonens bemedling 
känna. Åntage vi nu, att "den sanne" är ett elliptiskt uttryck i 
stället för "den sanne Guden", att, såsom Hr V. R. säger, 
substantivet (Guden) på de föregående ställena är sparad t, för 
att med mera eftertryck användas, när den "verklige" för tredje 
gången upprepas, och att läsaren fattar apostelens mening med 
det elliptiska uttrycket" den sanne", så måste det i sanning före^ 
falla samme läsare högst oväntadt, att finna apostelen med mycken 
emphas, med stort eftertryck tillslut undervisa honom derom, 
att denne sanne (Guden) är "den sanne Guden." Orimligheten 
häraf är så uppenbar, att unitarismens uppfattning inför hvarje 
tankande dömer sig sjelf, derest man antager, att apostelens lä- 
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sare verkligen förstått, att apostelen med **den sanne'^ i versens 
första membrura menade **den sanne Guden'^ 

Om man åter icke får fatta uttrycket "den sanne" liktydigt 
med "den sanne Guden", hvad föreställning hafva vi då att 
fasta vid detta uttryck "den sanne"? Skall det beteckna blotta 
abstrakta motsatsen till "den onde"? Någonting dylikt tyckes 
Hr V. R:shär ganska grumliga framställning också vilja antyda. 
Men denna utväg är ju alldeles i strid med den förra förutsätt- 
ningen, nemligen att "den sanne" på de två första ställena är ett 
elliptiskt uttryck, der substantivet Gud blifvit inbesparadt, för 
att med mera eftertryck användas, då "den sanne" tredje gången 
upprepas. Hr V. R. kommer således genom detta sednare an- 
tagande i öppen strid med sitt förra. Men, som sagdt är, hans 
uttryck äro här mycket grumliga, och vi kunna ej med visshet 
urskilja hvad han tänkt. Otvifvelaktigt hafva emedlertid aposte- 
lens kristna läsare, likasom apostelen sjelf, vid orden "den onde" 
och "den sanne", tänkt sig denna verldensv gud å ena sidan och 
"den sanne Guden" å den andra. Att apostelen förutsatt denna 
tanke hos dem, att han förutsatt, det de skulle fatta orden "den 
sanne" på de två första ställena såsom alldeles likbetydande med 
"den sanne Guden", är till och med alldeles klart af tillägget "i 
hans son Jesus Christus", hvilket åtminstone var tillräckligt för 
att föra hvarje kristen läsare på en sådan uppfattning af "den 
sanne" och tvinga honom att i tankame supplera det "sparade** 
ordet. För oss, för hvarje kristen läsare, för Hr V. R sjelf 
måste således apostelens slutord, om de utläggas enligt unitaris- 
mens mening, erhålla den temligen platta betydelsen, att lemna 
en eftertrycklig undervisning derom, att den sanne Guden §r 
den sanne Guden. 

Yi hemställe, om det är billigt att beskylla apostelen för ett 
sådant öfverflödsverk , framför aljt då det kan ske endast i strid 
mot den enkla ordalydelsen af haps tal. 

Låtom oss nu pröfva, hvad afseende de utifrån hemtade 
skäl förtjena, med hvilka man söker rättfärdiga ett sådant bort- 
konstlande. 

Vi erkänna, att det finnes ett, men också blott ett enda, 
som förtjenar allvarligare behjertande. Vi finna det icke orda- 
grannt framstäldt hos Hr V. R., men kunna dock ej undgå att 
beröra det, emedan det ligger synnerligen nära till hands och 
vid första anblicken förefaller mycket slående. Frälsaren benäm- 
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ner, ^åsom békaönt är, i sin öftrerstepresterliga bön Fadren, till 
hvilken han beder, "allena sann Gud** (fiovog åXrid^cvog &^og)j 
huru är det då möjligt, att Johannes skulle hafva benämnt 
äfVen Sonen "den sanne Guden'^? 

Vi svara här aldraförst med en motfråga: huru är det möj- 
ligt, att Johannes skolat tveka att erkänna Christus för "den 
sanne Guden", då han sjelf efter honom anfört de märkliga or- 
den: "Jag och Fadren äro ett"; "den mig ser, han ser Fadren"? 
Är Christus ett med Fadren , som är "den sanne Guden", så är 
han väl ock sjelf "den sanne Guden." Unitarismen invänder här, 
att vi ej få taga Frälsarens ord om sin enhet med Fadren så 
strängt. Yi skola framdeles undersöka halten af detta påstående. 
Invändningens betydelse för närvarande fall upphäfves tillräckligt 
geoom erinring derom, att en dylik invändning är åtminstone lik^^ 
befogad mot den exklusiva uppfattning af Joh. 17:3, unitarismen 
yrkar, enli^ hvilken Fadren , med uteslutande af Sonen och i 
motsats till denne, skulle vara allena sann Gud. Det måste 
gifvas en möjlighet att fatta sistnämnde ställe så, att det låter 
föAna sig med ordalydelsen i 1 Jöh. 5: 20, äfvensom med Fräl- 
sarens egen förklaring: *'Jag och Fadren äro ett.** Vi spara lik- 
väl undersökningen härom, till Mess vi företage sistnämnde språk 
till särskild behandling. Ovedersägligt synes det, att om Fräl- 
saren kunnat säga: **Jag och Fadren äro ett*', så katt Johannes 
ock om honom hafra sagt, att han är *'den sanne Guden.** 
Svårigheten att med Joh. 17: 3 förena sistnämnde utsaga är icke 
en hårsmån större, än den att med samma ställe förena Fräl- 
sarens förutberörda egna ord om sin enhet med Fadren , så länge 
åtminstone, som vi å ömse sidor utan vidare utläggning taga 
båda språken efter orden. 

Vi kunna således icke i det nu berörda förhållandet finna 
något tvingande skäl att frångå den mening, som enklast firam- 
går ur 1 Joh. 5: 20 eller att påbörda Johannes, att hafva så- 
som krona på sitt sköna bref satt den intetsägande förklaringen, 
att *'den sanne (verklige) Guden" är den **6anne (verklige) Guden.'* 
Vi känna oss fastmer nödgade att äfven här se dogmatiskt uttalad 
den sanningen, att Gu(^s son är (liksom Gud Fadren) deil sanne 
Guden. 

Denne böra vi tillbedja, oaktadt han tillika är vår broder. 
Detta kunna vi göra **Gud Fader till ära**, således utan a^uderi. 
Ätt tillbedja andra varelser utom den sanne Guden är afgntteti. 



3» 

Mot.Mtä riktar apostekn 8in slutliga varning: *^Mine käre ' 
barn, vakter eder för afgadarne.** 

De hittills betraktade ställena, der Sonen benämnes Gnd, 
äro derföre synnerligen vigtiga, »att dessa ställens syfte tydligen 
är dogmatiskt, i egentlig mening undervisande om Ghristi här* 
Itghet i jemfbrelse med alla skapade varelser. I samma mån 
Skriftens framställningssätt i allmänhet har en helt annan ka* 
/rakter, ån den strängt dogmatiska, blitva ställen, sådana som 
de af oss nu betraktade, utomordentligt vigtiga. De båda fbrsta, 
Joh. 1 och Ebr. 1, göra derjemte, sååom redan blifvit anmärkt, 
bestämdt anspråt på att angifva den riktiga synpunkt, ut hvil* 
ken Ghristi personlighet bör ses och uppfattas. Redan denna 
deras bestämmelse bjuder oss att icke taga den förekommande 
talesätt oegentligare, än kontexten och sammanhanget med den 
öflriga skriftläran ovilkorligen bjuder. Då vi nu hafva der funnit 
läran om Christt gudom ovedersägligen uttalad och honom sjelf 
i sådant sammanhang benämnd Gud, så kan hos den, som tror 
Skriften vara Guds ord och med sig ^If Öfverensstämmande, 
rum för tvekan icke vidare finnas. Ingen invändning kan vkra 
haltlösare än den, favilken unitarismen och i samklang med ho* 
nom några eljest kyrkliga exegeter i nyare tider gjort, att den 
kyrkliga uppfattningen af déssa ställen skulle stå i strid med 
Skriftens förfeställnings- eller åtmmstone framställningssätt i öfHgt 
Äfven dén invändningen, att dessa st&llen skulle stå alltför en«- 
staka ftr att betyda något, tro vi vara tillräckligen vederlagd 
genom det föregående. Vi hafva redan, såsom vi hoppas riktigt, 
angtfvit grunden hvarfÖre apostlarne, liksom' Dhristus sjélf, icke 
slösa med benämningen Gud förChristus, utan vanligen beteckna 
hans gudom med namnet Guds son, liksom hans mandom med 
benämningen menniskans son. De nu anförda ställena äro oss, 
under sådana förhållanden, alldeles tillräckliga till frambringande 
rf den Öfvertygeben, att Guds Anda i Nya Testamentet velat 
genom dem gifva oss full förvissning derom, att 'Christus är i 
^nning Gud lika visst som menniska, att Ordet, Guds enfödde 
son, är i sanning Gud. 

Frågan, huruvida Christus äf^en på ändra ställett uttryck* 
ligen benämnes Gud, reducerar sig då till ett Öfvervägande exe- 
gotiskt spörsmål, hvars afgörande icke kan utöfva något väient^ 
ligt inflytande på vår dogmatiska öfvertygelse angående Christi 
gudom. Emedlertid kan icke nekas, att sanningen vinner i åskåd- 
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^f^ odi djoieddst åfmi i Sfrertygude kraft, jil rikaie o^ 
mangfaldigare dess appenbarelser träda oss till mötes. Yi må 
^erföre icke fbrsmnma att framhålla de återstående stiUena» i 
hvilka, enligt vår öfVertygelse, ly^r^^ui med fnll ritt fhnnit Chri- 
stns uttryckligen benämnd Gud i fentlig mening. 

. Till dessa våga vi icke för var del räkna hvarken ÄG. 20: 
28 eller 1 Tim. 3: 16. Vi hafva i hela denna afhandling gjort 
oss till reg^, att icke stödja vår bevisning vid något ställe, der 
den för vår mening talande läsarten måste inför opartiska do- 
mare anses tviivelaktig. Hvad sistanförde ställen beträflhr, så 
synes oss läsarten i^eov (Gnds) ÄG. 20: 28 och ^éog (Gkid) 
1 Tim. 3: 16 ännu icke nog betryggad mot de gjorda inkasten, för 
att tillåta ett byggande på densamma. Emedlertid anse vi under- 
sökningen angående dessa ställen för ingen del vara a&lntad. 
Hr V. R:s sätt att behandla denna iråga, synes oss förtjent af 
det bestämdaste ogillande, icke så mycket från den kyrkliga rea- 
Hrighetens synpunkt, som fastmer från den ^Samvetsgranna** un- 
dersökningens och den redbara framställningens. Hr Y. B:s ord 
väcka hos läsaren den föreställningen, att Tischendorfs kritiska 
autoritet sätter förfalskningen af 1 Tim. 3: 16 utom allt tvifirel; 
men dermed förhåller sig så, att hvad Tischendorf, utan att förtiga 
de motskäl, som hålla saken oafgjord, angifnt såsom sin på an- 
förda skäl stödda kritiska åsigt, det framställer Hr V. R såsom 
en fullt afgjord sak. Det ligger i uppenbar dag att Hr V. B. på 
detta, såsom på flere andra ställen, sökt genom käcka påståenden 
vinna den mera lättrogne läsaren. Ett sådant förfarande har icke 
stöd i den lärde och samvetsgranne forskarens ord eller mening. 
Uppgiften att i 1 Tim. 3: 16 og blifvit förfalskadt tiU G^og, Jkt^ 
minst sagt, lika otillförlitlig, som sjeltva läsarten i^eog. Ätt för öfrigt 
nämnde ställe, om läsarten d^eog bibehålles, får karakteren af 
en enkelhet i uttrycket, som eljest saknas, torde ingen opartisk 
neka. Icke heller kan det förefalla oväntadt, om Paulus säger 
Gu(f vara uppenbar i honom, som, enligt samme Paulus, är 
•'den osynlige Gudens afbild" Col. 1: 15, enligt Ebreerbrefvet 
•'Guds härlighets sken'', och enligt sin egen utsago ett med Fadren, 
så att den, som ser honom, ser Fadren. — Men icke desto min- 
dre synas skäl vara för handen, som kunna göra en samvets- 
grann forskare tvifvelaktig^ i fråga om riktigheten af den vanliga 
textrecensionen. 

Deremot synes man icke från den synpunkt, vi genom före- 
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gående betraktelser vnnnit, konna undgå att på åtskilliga andra 
•tallen finna Christos benämnd Gad« ehom de ftr nnitariimen» 
•om ser dem i en annan dager, icke få denna betydelse. VI 
anfbra några de märkligaste, egnande åt hvart och ett af dem 
nödiga betraktelser. En fördel för rår bevisning vore, särskildt i 
fråga om dessa ställen, att omedelbart anfbra sjelfva gmndtex* 
ten, som vi i alla fall måste standom åberopa. Men då de bland 
▼åra läsare, som kanna begagna sig af denna text, utan tvif^el 
hafva den till hands, och möjligen en eller annan skalle vara be- 
svärad af det främmande språket, så vä|ja vi att låta äf^en dessa 
ställen fb\ja i en möjligast trogen öfversättning. 

' 2 Petr. 1: 1. **Simon Petras, Jesa Ghristi tjenare och apo- 
stel, till dem, som med oss lika dyrbar tro fått hafva, genom 
vår Ouds oöh Frälsares Jesu Christi rättfärdighet . . . .^^ 

Vi hemställa till den fördomsfrie läsaren, haravida han i 
orden *^genom vår Guds och Frälsares Jesa Christi*^ kan finna 
mer än ett föremål betecknadt, huruvida icke tydligen Jesus 
CSiristus här betecknas såsom på samma gång vår Gud och 
Frälsare och benämnes så väl vår Gud som vår Frälsare. Ännu 
mindre skall man tveka, derest man jeroför 11 versen af samma 
kapitel, hvarest orden lyda: ^Ty sålunda skall eder rikligen gi^ 
ven* varda ingången i vår Herres och Frälsares Jesu Christi eviga 
rike.^^ Att orden ^år Herres och Frälsares Jesu Christi** här 
beteckna ett enda subjekt, nemligen Jesus Christns, derom torde 
alla vara ense: hvarföre vill man då genom orden **vår Guds 
och Frälsares Jesu Christi'* på det förra stället se angifna tvenne? 
Ordställningen är fullkomligt enahanda på båda ställena, och 
talar obestridligen för antagande af blott ett enda föremål, så- 
som genom den dubbla benämningen utmärkt Att Skriften icke 
ekyr benämningen Gud för vår Frälsares personlighet hafva vi 
redan visat NästfÖ^jande andra versen ådagalägger visserligen, 
hvad Guds församling städse erkänn t, att Skriften äfven skiljer 
mellan Christus och Gud. Men den är tillika just ett exempel, 
hurii Skriften, när den vill framhålla denna åtskillnad, uttrycker 
sig, nemligen alls icke på det sätt, som i första versen eger rum. 
Naturligtvis möter oss unitarismen med den anmärkningen, 
att en så tvär omkastning, som den, hvilken skulle ega rum 
mellan 1 och 2 versen, derest orthodoxiens uppfattning af 1 ver- 
sen vore riktig, icke är att antaga såsom möjlig. Apostelen kan 
ju icke hafva velat identificera Christus med Gud i första versen, 
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då han genast i den andra skiljer så bestänidt mdlan Gnd och 
Jesus Chrlstus. Vi förmoda denna invändning, émedati Vi sett 
Hr V. R. möt en annaii grahskare göra den i fråga om Ebr. 
1: 8,9, der en lika omkastning eger ram. Men vi kuttna lika 
litet på det ena som på det andra stället erkänna giltigheten 
af denna invändning, hvilken eger sin kraft helt och hållet från 
den förutsättningen, att Christi gttdom och mandoni, hans egett^ 
skåp att vara sann God och derjemte något annat än Gud, icke 
varit for apostelen en klar öCh nära liggande sanning. 

Ett annat ställe, som icke här bör lemnas obemärkt, 8r 
Tit. 2: 13. "Och vänta det saliga hoppet och den store Gudens 
och vår Frälsares Jesu Ohristi härlighets Uppenbarelse.** 

Ingen, som känner grundtexten, skall kunna neka, att det 
omedelbara- intryck, denna lemnar, är det, att ett och samma 
éubjékt betecknas genom orden "den store Gudens" oCh "vår 
Frälsares Jesu Christi.** Lagarne för vårt språk tillåta icke, att 
i Öfversättningen lika starkt åstadkomma detta intryck. Vi tro 
dock, att de flesta läsare hafva erfarit detsamma äfven af Öfver- 
sättningen. Hvåd tvingar oss uu att frångå detta omedelbara 
Intryck , och att här finna omtalade tvenne subjekter, hvilkas 
**härlighet" skall uppenbaras? Ahtagoni sistnämnde alternativ 
för ett ögonblick, och att Jesus Christufe vore ett blott menskllgt 
fcttbjékt, såsom tinitarismen vill hafva det. Måste man ej då för^ 
våna sig lika mycket deröfver, att på ett sådant sätt, som här 
Bger rum, öammanställas den store Gudens och en blott meti*- 
öiskas "häi'lighets uppenbarelse"? Ännu fbriinderligare blifVer 
detta^ då man besinnar, att i detta kapitel, liksom på taktg- 
faldiga andra ställen, den store Gudens verk stuUdom liksom 
alldeles undanskymmes af Jesu Christi verk, och detta i fråga 
tom den för menskligheten, verldebaldravigtigaste angelägenheten, 
i hvilken Guds rättfärdighet och barmhertighet klarast framlyser. 
Skulle detta vara "till Guds ära", om ej Christus vore Gud sjelf, 
uppenbar vorden 1 köttet? Denna vår fråga gäller för öfrigt hela 
Christi ställning i frälsnings-ekonomien, sådan denna ställning 
enligt Nya Testamentets genomgående utsagor tecknas. De* vore 
i sanning förunderligt, om Gud skulle feå Vara af en blott men- 
niska liksom tillbakaträngd , och detta icke allenast i frätenin^- 
okonomien^ utan i hela verlddekohomien , enär, såsom vi redan 
»ett, all makt i himmelen och på jorden är Bönen gifven, så att 
han just företrädesvis är icke aflenast »Trälsaren** utan "Herren*" 
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Är d6t tänkbart, att Nya Testamentets beliga män ktmnat stftHa 
s!g i i»ådän motsats mot Gamla Testamentets grandåskådniog , 
uttryckt i Jehovahs egna märkliga ord: *'Jag, Jag är Herren, 
octi utan mig är ingen Frälsare*' Es. 43: 11, att de förkunnat 
en helt annan, en blott menniska såsom ••vår Herre'*, •'vår Fräl- 
sare" alldeles företrädesvis? Vi tro detta vara otänkbart Vi tro 
icke heller, att unitarismens antagande lemnar en för det religiösa 
sinnet i allmänhet eller för det kristligt religiösa sinnet isynner- 
het mera anslående tydning «f ifVågavarande ställe « än den, 
som föranledes af det omedelbara intrycket af orden i den 13 
versen. Detta är, såsom nämndes, att orden "vår Frälsares Jesu 
Christi" och "den store Gudens" beteckna samma subjekt, atl 
Jesus Ghristus här kallas den "store Guden." Alla skäl tåla 
således för, att Skr ften äfven på detta ställe benämner Ghristus 
Gud och detta med tilläggsord, som sätta utom allt tvifvel^ atl 
ordet Gud här är taget i egentlig mening. 

Förklarade Skriften någorstädes, att Ghristus vore en bloU 
menniska, tillade Skriften Ghristus blott menskliga egenskaper, 
men icke gudomliga egenskaper och verk, då kunde unitarismen^ 
ifver att omtyda ofvanberörde ställen vara ursäktlig. Mén då 
Skriften aldrig utsäger, att Ghristus är en "blott menÉiska*', der- 
emot på några ställen direkt motsäger en sådan uppfattning^), 
och på mångfaldiga ställen gör detta indirekt, enär den genom 
att tillägga Ghristus sannskyldig gudomshärlighet, visar honom 
vara mer och annat än menniskoson, ja, trtiryckligen läfer ho- 
nom vara Guds son i egentlig mening, det är Gud, odi derut- 
ÖfVer på åtskilliga af oss förut granskade ställen, oemetsägligen 



l) Vi begagna tillMlet att fylla en lucka i vår 2:a afdelning, genom att 
pkpeka. bågra såidana ställen. D& apostekn 1 Oor. 5: 21 med flere ställen för- 
manar ätt Icke berömma sig af mennitköi*, men likväl dfverlUlt b^i^ömmcr »ig 
af ChnsttGs; då han 4:3. såger det Tara en ringa ting att dömas af mänsklig 
£dom8J dag, men deremot vftdjar till Christi dom v. 4. och på mångfaldiga 
ställen erkänner denna såsom afgörande; då han Gal. 1: 1 säger sig vara 
apostel icke af menniskor eller genom någon menniska, utan genom 
Jesus Ghristus och Gud Fader t har han ej då så beetämdt, som möjligt, 
|>fotestérat mot Aen förestftllnin^n} att ChrisCus vore en blott menniska, att 
hA&s dom Yore en blott menskllg dom? Har han icke doiyemte så best&mdt, 
som möjligt} ställt Ghristus på motsatt sida mot blotta menniskor, Jemte Gud 
Fader? Vi säga icke, att han dermed förnekat hans mandom; detta vore riktigt 
efter unitarismens, icke efter bibelns lära: men vi säge, att han dermed 
uttyckligen förnekar, att Ghristus är en blott menniska. 
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med tydliga ord beoämner honom Gud: då synes i sanning hvai^d 
försök att emot textens « omedelbara ordalydelse här bortresonnera 
nämnde beteckningars användning om Sonen, vara i hög grad 
ändamålslös och allenast vittna om ett partisinne, som måste 
lägga svåra hinder i vägen för en verkligen ^Samvetsgrann under- 
sökning.** — 

Till fullkomligt enahanda slutsats, som betraktelsen af de 
ställen, der Ghristus benämnes Gud, leder oss betraktelsen af 
de ställen, der Nya Testamentet ^fver åt Sonen namnet Herre 
i betydelsen af Jehovah. 

Såsom bekant är, återgifva de sjuttio uttolkare det hebreiska 
gndsnamnet Jehovah gemenligen med det grekiska ordet xvQcog 
(Herre), det hebreiska gudsnamnet Elohim åter med det grekiska 
ordet ^éog (Gud). Icke utan- skäl kan sägas, att det sednare 
namnet, Elohim, utmärker Gud mera i allmänhet såsom Gud 
öfver allt, himmelens och jordens Gud; att benämningen Jehovah 
åter närmare bestämmer denne himmelens och jordens Gud så- 
som Israels Gud, förbundsguden, ehuru samma namn, etymolo- 
giskt betraktadt, äfven uttrycker en väsentlig gudoms-egenskap. 

Oftast förekommer hos LXX xvQcog (Herre) utan artikel, 
då det motsvarar Jehovah, ^eog (Gud) åter med artikel, då 
det motsvarar Elohim. Men likasom, enligt hvad redan anmärkts, 
undantagen i afseende på sistnämnde ord tydligen visa, att man 
för ingen del är ovilkorligen berättigad, än mindre nödgad, att 
taga detsamma oegentligt, hvarhelst det står utan artikel, så 
saknas ingalunda exempel att Jehovah motsvaras af xtf^cog med 
artikel; jemför Ps. 91: 2; 92: 1: 93: 1, 4 m. fl. st— Enahanda 
är förhållandet i Nya Testamentet. Äfven efter den starka sof- 
ring Tischendorf åstadkommit återstå en mängd ställen, der 
otjvifvelaktigt **den absolute Gud'* benämnes xvgcog med artikel, 
jmfr Matth. 5: 33; 22: 44; Mark. 5: 19; 12: 36; Luk. 1:6,28; 
20: 42; 2 Tim. 1: 16, 18; Ebr. 8: 2; Jak. 1: 7; Jud. 5, och 
lika^ der Ghristus namnes xvqiog utan artikel Rom. 16: 8, 11, 
13; 1 Cor. 1: 3; 2 Cor. 3: 16; Ps. 31: 8; Jak. 1: 1. m. fl. 

Hvar och en som läst Nya Testamentet vet, att benämningen 
Herre är en bland dem, som läijungarne och apostlame van- 
ligast tillägga Jesus. Han utmärkes öfverallt såsom i aldraegent- 
ligaste mening deras herre. Ja, äfven och just då, när han nam- 
nes jemte Gud, så betecknas han vanligen såsom Herren före- 
trädesvis. ''Så hafva vi allenast en Gud, Fadren, af hvilken alla 
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ting äro och vi till honom, oeh en Hérra, Jesnm Christam, ge- 
nom hvilken alla ting äro och vi genom honom.^ Sisom apo- 
stelen här sätter Fadren s&eoro ensam God, så sätter han Jesus 
Ghristas såsom ensam Herre. Att en s&dan utmärkelse åsyftas 
derigenom, att ordet xv^iog (herre) om honom oftast brakas 
med artikel, lider intet tvifvel. Såsom Fadren hafver all dom 
gifvit Sonen, derfbre att han menniskans son är, så hafver han 
ock gifvit honom all makt 1 himmelen och på jorden. Just på 
detta Jesa Christi herravälde syftar otan tvifvel oftast benäm- 
ningen **Herren*\ om den också stundom tillägges honom i en 
vida ringare bemärkelse. Lika så klart synes, att ordet måste 
tagas i denna sin ftillaste bemärkelse framf5r allt just på de 
mångfaldiga ställen, der Christns ställes i jemnbredd med Fa- 
dren och i jemförelsen med denne utmärkes såsom Herre. Orim- 
ligt är för Ofrigt att antaga, det benämningen **Herren^ (xvQiog 
med artikel) skulle, såsom sådan, hänvisa på ett ringare, min- 
dre absolut välde än det, som utmärkes med ordet Herre (xi^^eo^ 
utan artikel). ITnitarismen kunde i alla fall icke af ett sådant 
antagande skörda någon fördel, då tillräckligt många ställen 
förekomma, der Ghristus benämnes xvqio; utan artikel, för att, 
ifall artikelns fi'ånvaro skulle beteckna det absoluta, gudomliga 
herradömet, fullständigt förvissa oss derom, att apostlarne ej 
velat utmärka Christi herravälde såsom ringare än Fadrens; 
likasom å andra sidan tillräckligt många ställen förekomma, der 
"den absolute Gud*' äfven efter unitarismens uttolkningssätt be- 
nämnes 6 xvQcog^ för att lika fullständigt förvissa oss om, att 
apostlarne ej ansett artikelns frånvaro nödvändig för att utmärka 
ett i sanning gudomligt herradöme. Vi tro helt enkelt, att apost- 
larne allmännare brukat Herren (xvgiog med artikel) om Ghristus 
derföre, att enligt Fadrens eviga råd det gudomliga herradömet 
skulle i Ghristo vara församlingen närmast. Att Ghristus före- 
trädesvis utmärkes såsom Herren, åskådliggör för oss den san- 
ningen, att såsom Gud i Ghristo försonat verlden och skall döma 
verlden, så är det ock i Ghristo, som han nu regerar verlden; 
en sanning, som Nya Testamentet, enligt hvad vi redan sett, 
äfven på annat sätt klart och bestämdt uttalar. 

Under sådana förhållanden blir fÖr hvarje fördomsfiri bibel- 
läsare namnet Herre på mångfaldiga ställen i Nya Testamentet 
ett gudomsnamn för Frälsaren, vittnande om hans gudomliga 
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majeatät, äfeen dar i^t ipl^e Mn åda|;al&gg«9 vara ren öfver^ 
sättnii^ af namnet Jehovah, 

Bekräftelse af denna nppfattnings riktighet finna vi demti, 
att i Nya Testamentet verkligen finnas ställen, der ordet Herre 
i betydelsen af Jehovah fSrekomraer i ett sammanhang, som icke 
tillåter oss att utan våld bänfbra det till något annat subjekt 
än Ghristus, 

£^tt sådant ställe är det redan af oss fiere gånger åberopade 
£br. 1: 10, Att d^t xvQtr€j hyajrmed enfödde Sonen här tilltalas, 
är liktydigt med Jehovah, om det ock i hebreiska grundtexten 
nootsvaras af ordet Eli, anse vi lika Ofverflödigt att bevisa, 
9om att orden verkligen äro, enlifft Ebreerbrefvets författares 
mening, riktade till Sonen. Jnvändningar kunna visserligen göras 
emot denna, liksom mot all sanning, men de vederläggas klar- 
ligen af textsammanhanget, så snart mim med enfaldigt öga be- 
tra^ktar detta. 

Sådana ställen äro vidare, så vidt vi kunna finna, Luk. 
1; 16, 17: "Och han [Jc^haqnes] skall omvända många af Israels 
barn till Herran deras Gud: 17. Och han skall gå framfc^r ho«- 
nom med j^lie anda och kraft, till att omvända fädernas hjertan 
till barnen, odi deohörsamma till de rättfärdigas sinnelag, och 
göra Herranom ett beredt folk"; äfvensom 1: 76: ^'Och du, barn, 
skall kallas den högstes prophet; du skall gå för Herrans ansigt, 
att bereda hans vägar." 

Intet tvifvel ^m vara, att med "Herren" här menas Jeho- 
vah. Den anförda profetian talar just om honom, och hela kon- 
texten vittnar, att här frågan närmast är om den "Högste," Kvqi^og 
står ock här utan artikel, om man derpå vill lägga någon vigt. 
Den såsom Herre betecknade namnes uttoyckligen i 16 versen 
"Herren deras (Israels) Gud", hvilken ju är ingw annan än 
Jehovah JGlohim, 

Men lika uppenbart synes oss, att med denne Herre menas 
Messias, Guds son. Hela den evangeliska berättelsen om förbål»* 
landet mellan Johannes och Jesus vittnar synbarligen , att Jo* 
hsnnes' mest egendomliga kallelse jupt är den, att gå framför 
Messias, framför Jesns och genom sin bättringspredikan bereda 
väg åt honona. ,Det kan då icke heller vara någon annan kal- 
lelse, som omtalar i de af oss anförda yersarne, enär tydligen 
der skall framställas Johannes' eg«nd<>p^iga bestämmelse, Det 
måste således, efter vårt förmenande, vara uppenbart för hvar 
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och ep, fom rill te, aU Jebovab här.^Sge» komiM just i ocAi 
genom Me$sia6, d. ft. i och genom Je^us GhrUtos, ja, att Jesq» 
här rent af benämnes Herren i bemärkelsen af Jebovab. Att 
Measias och Jehovah bär fattas såsom ett och samma aobjekt, 
kan tydligare uttryckas endast genom en rent dogmatisk utsaga. 

På samma sätt synes Johannes identilicera Christus med Jehovah 
Joh. 12; 37--42* Efter ett citat ur profeten Esaias* 6 kap. säger 
ban: ''detta sade Esaias, när han såg hans härlighet och talade 
om Honom." Hvijkqns härlighet åsyftar Johannes närmast? Tyd* 
ligeo, efter vårt ii)rmenande,den8 härlighet, hvilken många profeter 
och konungar åstundat se, utan att få se den* Man denne ärt 
enligt Luk. 10: 24, eofödde Sonen, Jesus Christus. Bticke vi så 
tillbaka på Esaias* 6:te kapitel, så 6nna vi deraf tydligen den, 
byars härlighet Esaias skådar och omtalar» vara ingen annan än 
"konungen» Jehovah Zebaoth" v, 5, bvilken i första versen be- 
nämnes Adonai. Oss synes således tydligt, att Johannes på ifråga- 
varande ställe identificerat Jesus med Jehovah, hvars härlighet 
Ssaia* såg, alldeles så som Jesus sedermera säger: ''den mig ser, 
han ser Fadren^S naturligtvis utan att der med upphäfva den åt^ 
skillnad, som lika bestämdt af honom blifvit framhållen mellan 
Fadreo och Sonen « mellan Jehovah, som bor i det ljus, dit in- 
gen komma kan, och Jehovah, härlighetsskenet, som uppenbarar 
den i och för sig osynlige, otillgänglige. Jmfr Meyers Comment. t d. st» 

Innan vi afsluta denna fråga, synes det lämpligt att fästa 
uppmärl^samheton vid några andra benämningar, hvilka tillägga» 
Ohristus gemensamt med Crud och äro, om icke rena Ofversätt- 
ningar, dock, såsom oss synes, bestämda omskrifningar af nam- 
net Jehovah, eller åtminstone equivalenta med detta, Vi mena 
benämnipgarne "A och O", "begynnelsen och ö^den," Dessa till- 
lä4{gas Uppenb* 1: 8 samt 21; 6 åt Herren Qud, "den som är. och 
som var och i^om komma skall"; i 22: 13, måhända i 1: 11 (läsarten 
är likväl här oviss) åt Christus. Deqne benänyies deijemte 1; 17 
och 22: ^3 "den för*te och den siste", äfvensom v. 18 "den lef- 
vande.'S Att benämningen "den som är och som var och som 
komma akall", bvilken 1; 4, 8 tillägges Gud, både efter orda- 
lydelsen och den helige förfaUarens mening skall vara öfversätt- 
ning af Jehovah, det hebreiska nomen proprium för Gud, torde 
icke bestridas, X hvad fcirhållande står nu till denna beteckning, 
bvilken faktiskt i Uppenbarelseboken utsäges allena om Gud i 
icke om Christus, beteckningarne "A och O", "begynnelsen och 
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änden^, hvilka utsägas om bada (jmfr 1:8; 22: 13% ocb beteck* 
ningen ^den förste och den siste^ hvilken allena utsäges om 
Sonen, icke om Fadren? ^ 

Yi bedja att få erinra läsaren om de gammaltestamentliga 
ställen, som i ofvannämnde beteckningar tydligen återklinga, så- 
som synnerligen egnade att sprida Ijos öfver nämnde betecknin- 
gars skriftenliga betydelse. Det torde knappt behöfva erinras, att 
det är någonting helt annat att hänvisa till Gamla Testamentet 
för en sådan belysning, än att vädja till Rabbmemas skrifter 
såsom tolkare af Nya Testamentets mening. Det Gamla För- 
bundets heliga Skrift är enligt Nya Testamentets tydliga och 
bestämda utsagor ett gudomligt ord, till hvilket både Jesus och 
hans apostlar vädjade för bekräftelse af sina utsagor.. De gam- 
maltestamentliga ställen, vi här förnämligast åsyfta, och hvilka 
äfven i våra svenska biblar åberopas såsom parallelställen, äro: 

Es. 41: 4. ''Ho verkar det och gör det? Den der kallar 
menniskornas slägter allt ifrån begynnelsen, jag Herren, den för- 
ste och med de siste ännu densamme.'' 44: 6. "Så säger Herren, 
Israels Konung, och hans förlossare. Herren Zebaoth: Jag är 
den förste och den siste, och utan mig är ingen Gud." 

Utan långa kommentarier tro vi det vara klart för hvar 
och en, som vill se, att synnerligen på det sistanförde stället 
Herren, såsom egendomligt för den, hvilken allena är Gud, ut^ 
talar, att han är den förste och den siste, och att detta just är 
hvad som utmärker honom såsom allena Gud. Ingen skälig an- 
ledning finnes att antaga, det Uppenbarelseboken åt samma epi- 
thet gifver en annan, ringare betydelse. Alldeles liktydiga med 
benämningen den förste och den siste äro utan tvifvel benäm- 
ningarne A och O, begynnelsen och änden; och dessa använder 
apostelen Johannes otvifvelaktigt om Gud, åtminstone Uppenb. 
21: 6. Yi finna icke heller någon anledning att förmoda, det Jo- 
hannes mera, än Herren sjelf hos profeten Esaias, betraktat dessa 
epitheter såsom tillkommande någon annan än Gud. Unitarismen 
sluter dertill just af den omständigheten, att apostelen i Uppen- 
barelseboken tillägger äfven Sonen samma epitheter. Men uni- 
tarismens slutsats hvilar på den förutsättningen, att Johannes 
i Sonen sett icke Gud, utan en blott menniska. Denna förut- 
sättning haf^a vi redan visat vara i strid, såväl med skrift- 
sammanhanget i sin helhet, som med en mängd särskildt åbe- 
ropade och granskade johanneiska utsagor. Då nu, på ifråga- 
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varande at&He unitarismeofl appfaMoing kan häfdat endast der- 
igeDom, att man kaatar tig* öfver till en ytterlighet, motsatt den, 
p& hvilken Hr V. R. eljest byggt sitt system, så att icke ens 
Gamla Testamentets skrift får behålla sitt vitsord till förklaring 
af Nya Testamentets mening, ehuru alla omständigheter tala för 
en sådan vittnesgildhet, så synes dess hållbarhet i åanning redu- 
ceras till noll. Den opartiske läsaren, framför allt den, som låter 
sanningens Ande upplysa sin blick, skall f^jakteligen, såsom vi 
tro, utan tvekan erkänna, att Uppenbarelseboken, då den be- 
nämner sonen A och O, den tdrste och den siste, begynnelsen 
och änden, tillägga, honom benämningar, hvilka, enligt den he- 
1^ författarens sätt att ddma, icke i den mening, hvari de här 
tagas, tillkomma någon annan än Grud, — benämningar, hvilka, 
enligt Skriftens allmänna språkbruk, synas vara lika gällande, 
om också ej identiska med Guds bibliska nomen proprium, Je- 
bovak. ^ 



Vi tro oss härmed hafVa nöjaktigt ådagalagt, att enligt 
Skriftsammanhanget redan benämningen Guds son, närmare be- 
stämd genom tilläggen ^enfödde'* och ''egen^S hänvisar på Christi 
gudomsnatur och är lämpad att uttrycka densamma; att denna 
baos gudomsoatur af Nya Testamentets heliga författare bestäm- 
mes till en fullständig väsenslikhet och jemlikhet med Fadren, 
enär de tillägga honom egenskaper, handlingar och verk , hvilka^ 
enligt Skriftens åskådningssätt och hvarje sundt religiöst med- 
vetandes vittnesbörd, icke kunna finnas hos någon annan än den, 
8om är i sanning Gud öfver allting; att samma heliga författare 
derjemte utmärka honom eller låta honom sjelf beteckna sig med 
namnen Gud, Gud öfver allting, den sanne Guden Herren i bety- 
delsen af Jehovahsamt med de liktydiga benämningarne A och O, 
begynnelsen och änden, den förste och den siste. 

Vi tro oss då äfven hafva nöjaktigt ådagalagt, att Nya 
Testamentets helige författare på det bestämdaste, om också ej 
i den dogmatiska reflexionens form, hafva uttalat sin tro, att 
Cbristus är Guds son i den meningen, att han är såsom Fadren 
Gud i ordets fulla, egentliga bemärkelse. 

Emedlertid är härmed Nya Testamentets vittnesbörd om 
Christi gudom icke uttömdt. Fastmer återstå ännu n/ågra högst 
vigtiga cykler af bibelspråk, hvilka hvar för sig bekräfta det 
redan af oss framställda, men derjemte framhäfva nya högst be- 

Thcolog. Tidskr. 1863. Haft. I. 4 
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tydeldeftilla sidor af den kristHga tron på Gads enfödde son. "Vi 
nödgas likväl uppskjuta deras behandKng titl ett fbljande häfte» 
enär ntrynnnet i detta icke tillåter en så folWtändig behandling:, 
som vi anse dessa ställens vigt och betydelse påkalla. 



Några ord med anledttmgaf de nya pericoperna. 

Betydelsen af fastställda pericoper för årets 'särskilda sön- 
och högtidsdagar inskränker sig icke till den oinstäiidigheteh, att 
raan derigenom lemnar församlingens rtiedlemmar tillfälle att f5r- 
-bereda sig för betraktandet af det bib'4lställe, söm föi- hvärje 
gäng uti den offentliga predikan skall afhandtas och utvecklas, 
samt att man förebygger det missbruk, som svårligen k^n före- 
kommas vid det fria valet af predikotexter, att nemligen hvaije 
predikant uti sina predikningar endast behandlar sådana ställen 
uti den heliga Skrift, som lättast låta sig förenas med häris sär- 
skilda sinnesbeiskaffenhét samt hans egendomliga ständpiitikt och 
Ssigter i kristligt hänseende. De fasta péricoperda hafva äfven 
sin betydelse genom den likformighet och öfverensstämmelse. Som 
genom dem åétadkommes i kyrkan. Dét är nemligen för hvaije kri- 
sten i hög grad både upplyftande och styrkande att lefva f med- 
vetandet déraf, att han och hans närmaste icke äro ensaliiitie i 
sina betraktelser och böner, att veta, att otaliga trosbröder i 
t)lika delar af den kristna församlingen på samma gång äro sys- 
selsatta med betraktandet af samma nådesord, med njutandet af 
samma himmelska nådessanningar, samt att på grund deraf och 
i sammanhang dermed samma eller likartade böner, tacksägelser 
nch lofsånger på samma tid från tusendes läppar uppstiga till 
samma himmel. Medvetandet af och fröjden öfver denna gemen- 
samhet i Guds ords betraktande och bön skall blifva så mycket 
kraftigare, ju mera den kristna församlingen lärer att fatta sig 
såsom en enhet, såsom en enda vår Herres och JP^rälsares Jesu 
Christi andeliga lekamen på jorden. — Men det fasta pericop- 
systemet har ännu en annan ingalunda oväsentlig betydelse ge- 
nom den egendomliga färg och prägel, som derigenom meddelar 
sig åt det kristna kyrkoåret. Utan fasta pericoper företer nem- 
ligen kyrkoåret ingenting annat än en enformigt fortlöpande kedja 
af sön- och helgedagar, som alla hafva enahanda beskaffenhet 
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och utseende. Meo derigenom att hvarje iAndap[ f&r sin attnkilda 
pericop, erhåller den ftfren en särskiid belydebe. Den får der* 
igenom sin egendomliga idé, sia särskilda sanAing att represen- 
tera. De Mi* och helgdagar, som änder kyrkoårets lopp inställa 
sig den ena efter den andra, blifva på detta sätt €j blott hvilo- 
dagar i allmänhet, som blifvit helgade och invigda till Herrans 
ära, utan de blifva så att säga särskilda eiker hvarandra fftljande 
budskap från himmelen, som hafva hvar sin sanning att föv^ 
Icunna, hvar sina förmaningar, varningar och uppmuntringar ntt 
lägga på våra lyertan , och kyrkoåret i sin helhet bildar en helig 
kedja, i hvilken hvarje länk har sin särskilda betydelse, sin 
egendomliga skönhet och prydnad, och vinner' derigenom ett inne- 
faåD, en mångfald och rikedom, som icke kunna sakna sm syn- 
nerliga betydelse. 

Yir svenska kyrka har af ålder varit i besittning af ett 
särskildt faststäldt pericopsystem. Hon har ock derigenom varit 
i åtnjutande af alla de fbrdelar, som äro följder ntaf ett sådant 
system. — Men nu h^r genom införandet ai de nya periooperoa 
mk icke obetydlig förändring inträffat uti den svenska kyrkans 
uråldriga lag och häfd i detta hänseende. Har kyrkan vunnit 
eUer förlorat genom den nu sålunda införda förändringen? Hvilka 
konseqnenser innebär den? Hvilka uppfordringar äro derigenom 
etällda tillben svenska kyrkans tjenare och embetsmän? 

Hade nya pericoper blifrit införda utan sammanhang med 
de gamle, så hade derigenom en viss mlibBing inträffat i kyrkans 
gamla ordning. Vissa olägenheter hade då ock blifvit oundvikliga. 
POrst och främst hade nemligen församlingarna icke genast kun- 
nat försätta sig in uti den nya ordningen. Det hade dröjt länge, 
innan de lärt sig att fatta andan och innehållet utaf det nya 
systemet. Vår kyrka hade ock derigenom förlorat den här ofvan 
antydda gemensamhet och öfvereflsstämmelse i fråga om Guds 
ords betraktande vid den offentliga gudstjensten , sem förekommer 
inom bela>iden del af kristenheten, som vidblifver de gamla pe- 
rioopema. Men vår kyrka har lyckKgen undgått alla dessa olä- 
genheter. Hon har genom att helt och hållet lägga det gamla 
perioopsystemet till grund* för den äya ordningen ej blott blifvit 
sin tradition ^ogen och bevarat den historiska kontinuiteten med 
forntiden, utan äfven lyckats bibehålla en viss önskvärd likfor- 
mighet och öfverensstämmelse med sina samtid^ systerkyrkor 
på jorden. De nya texterna äro blott att anse såsom förklarande 
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Ojcli utvecklnnde bitexter. tillade gamla. De »fee icke attigifva 
nåfon ny betydeMe åt de s5ä-^ och helgdftgatr^ Tér hvlLka de bliff 
vit bestämda. De vilja blott förklara och utveckla någon sår* 
fikild »ida af den betydelse, som af.åldei* blitVil'4illdelad»de.8är*- 
iikilda dagarne genom de gamla pericoperna* De gi^va derigienom 
en ökad fttllbet, rikedom, och mångräld åt djet ofientliga predi*- 
kand.ét\ utan att utplåna, kyrkoåirets gamla kal-akter ooh.be^ 
«kaiF(fenhet . '•' 

Mei) har det svenska, kyrkoåret^oakiadt den!in{<5rda fäc^ 
aädfingen, i allt ImfvioKlsakKgt bibebållit singaitila karakter o A 
pimgely så har dock genom den! nya ordningen ^tt nytt steg ibK^ 
vit taget till en fconsequent utvidgning af d^r kyrMigt symbo* 
liska eller heliga tidien. Uti de treåri|^å: perioder, som* erfor Araé 
för genomgåendet af kyrkans samtliga pericoper, hafve ^vi neai* 
ligen ett nytt slag af helig tid| som genoaréitt ötBveiilaBdQf inne- 
håll af bryter den enformighet,: simi ferdoiq rådde att dei.åiläd 
lika på hvifurandra följande kyrkoåren. Vi hafve fiåledee numera 
ej blott till skilbad från den borgerliga tidréukning^n ett beligl 
kfisteii^t kyrkoår; ' vi hatve äfren; ett kyrkans heK^ytrienmaoib 
Och såsom kyrkoåret; oti sig innefattar flere korM^te perioder, 
soit) 'favardera hafva shi egendomliga betydelse^ så oppliMier ^ig 
äfven det kyrkliga trienni?t i trenne särskilda kytkoår^ som y^ 
serligen t hnfvadsaketi ärorhvärandrk lika, men do4ki6å tiUvidft 
äfven förete en olikhet, att det företa,. som; nteslntande karakte- 
riseras kf de gamla pericoperna^ ligger tall grund för.obh med- 
delar fårg och bet^^delseåt det heliga trienniet i alliiiänbetv(«ii^ 
der det att de tvennéi följande endast äro ått adsé räsom ät^ 
greninga)!' ioch mbdifiéation^ åf det första, -^-h 6énom ^n utvidg*- 
ningvi erhållit uti den heliga tiden,; häfve vi äfven fatt nya tid 
efter annan inträdande hiVgtidsän^neh att fira; Ty om Viockicke 
vilje ^å så låiigt^att vi anse ;hela det första året i kyrkans 
triennium såsom i viss mening ett högtiäs4i'/för kyrkan, arider 
hvilket hon återgår tii I roten, för den faeEga tiden (^h*fötfdjnpar 
sig uti sina gamla nrsprangllga betraktekeil, så kufibna vi dodk 
iéke neka, att dfirergången ifrån ett triennium till ett annat' måste 
förété ^ni viss egendomlig högtidlighet, som tnera allvarligt och 
kraftigt, 'än blotta! iöfVergångén emellan . tvemi^ < kyrkoåi^ mftnär 
oss till besinning och förer Mibk0a;'b&de framåt. imot^déttiU^ 
koinmande, uppait^ till Gnd i faöjded ooh tillbaka tillf'de midnén 
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ooh erfaveiibeter^ i wm vi medföra frln den tilUadagaogiA tids^ 
perioden* 

Ti bafve talat om betydeleen af de nya pericopevna med 
hänseende iill den tavidgning ataf den heliga tiden ^ som genom 
dem blifVii åetadkemmen. Men tndftraQdet af de nya pericoperna 
har äfren sin särskilda honiilettska betydelse. Vi anse, att bra* 
ket' af deisa perio^per borde gifva appslaget till ingenting tnin* 
dre än en viss ^feoonigripaade reformation oti det hos oss bruk* 
liga predikotättet. Det bar neroligen bo9 det svenska prester-^ 
•kapet m&ngenstftdes bliArit ett djupt inrotadt missbrok att med 
mycken ytlighet och vårdslöshet behandla den text, öfver h vilken 
man'tfcirtl predika. Man vätjer sig ett så kalladt ämne, otta ur 
ea enda vers eller ett ord i texten, stundoro till och med helt 
0<Ai MUMt utom densamma. Man utvecklar sedan detta ämne så 
att säga på fri hand utan att efterfråga, hvad som egentligen 
atgftr textens innehåll och syftemål. På sin hftjd visar man texten 
den artigheten, att man onder talets gång, när det så passar 
stgf, inrycker ettf eller annéi ord eller uttryck ur texten. På 
detta sätt tror man sig bafVa oppfyiU alla billiga anspråk på 
en biMsk och texttrogen- predikan. Enhrar inser dock lättcligen; 
att detta icke ^kan vara det rätta användandet af texten. Texten 
ftr ju egetitligea det ämoe, Ofver hvilket man skall predika. Hit-^ 
tills' har man kunnat ega någon ursäkt fGv sitt afvikande från 
texten uti den omständigheten, att man nOdgats år efter år pre^ 
4ika ö(ver samma pericoper. Men efter att hafva erhållit tvenne 
nya årgångar predikotexter, måste vi im hafva större anspråk 
på lexittrehet i våra predikningar. Man behOfver visserligen icke 
g5ra tUl lagt att man ständigt skall begagna den i egentlig me* 
iitng aå kallade analytiska eller bibelfbrklarande predikometlioden. 
Man kan'>välja ett särskildt ämne, men man välje det, sofii til- 
Jlha är textens ämne, och man s(ike så >vldt m^jligtär att 
Iftrdela ämnet sä, som det är fbrdeladt eller förgrenar sig i Mjclfva 
texten. 

. '' Btångeo torde tänka» aU ett texttroget predikosätt är tor- 
•Oadt med synnerligen stora svårigheter. Vi medgifva ock gema, 
att dnt • fbrutsätter en god insigt i skriften samt eU noggrant 
studerande af textens både innehåll och sammanhang. Mén har 
maa en gåogvaot sig vid detta predikosätt, så tro vi, att det 
iogalooda' skall beAnnas svårare än något annat Man har, enligt 
detaaaama,' det egentliga materialet lör t^in predikan redan gifvH 
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i Itöten, då maH deitmot vid del motsatta predikbsftttet, efter 
att haiVa uppgjort sitt schema, icke sällan med mycken bestärr 
ligfaet från dika håll måste sammandraga kött och sedor, för att 
derigenom gifva form oth huli åt det uppgjorda skeletteet 

I sammanhang med yrkandet på en större texltrobet i yåra 
predikningar våge vi hemställa, om det ioke skolie kunna an alt 
vidtaga äfven en annan reformation uti det bos oss vanliga {«e^ 
dikosättet Skulle det ieke gå för sig, att något litet pruta med 
den hos oss jdlmänt vedertagna sedeta, att före uppläsandet af 
evangdiunä hafva <tt sädtskildt ingångsspråk och en särskild så 
kallad förheredelse? Så vidt vi kudna förslå, har debna sed sin 
bttfvudsakligai anledning i samma förhållande, sote föråntedtndet 
efvan antydda missbruket, alt man icke håller sig vid de&^föiiet 
lagda texten. Då man nemligen fann det besvärligt, att år; etter 
år predika öfver samma evangelium, så valde man sig^n^sär'^ 
skild liten, lext^ som erhöU namn af ingångsspråk, oehgrunéadft 
bufvndsakligen «in predikan på denna text. Vi neka visserligen 
icke. atl en s. L förberlädelse understundom kan vajfa bäiöflig, 
om det neaiUgen föreko mjner något i:textei^ eller i det ur testen 
tagna ämnet, som kan och behöfver förberedas, och ftlibere^ 
delsens bör i sådan händelse hafva ett innehållit som vearUigen 
fonitsättes för o(Sh underlättar behandlingen och uppflEtttningen af 
del* följande. Men den^ hos otss vanliga förberedelsen föri^ upp*^ 
lä^ndet af evangelium är uti* de allra fleste ft^len rent? af onödig 
^^ /^fv^flödig. /J« den kan till och med understundom' »biifvia 
skadlig, emedan den splittrar uppmärksamheten ,och ioke kmnar 
utrymmei'för ett samm^lnhängande, kraftigt och efberttyckiigl ut- 
förande af. det ämne, som borcte blifva hufvudsaken> Icke: sälliMi 
föreko^imer; ocK i förberedelsen en anticipation utäf^idet, ^»m 
s^ei;mera' $ku)le / sägAS. Slerigenoon försvagas då? i^n)^[ieQ ifi^. 
trycket både af .förbered,flsen, ooh den derpå föl|ande Afhandlingelk 
r pp vii^kci frqktade ^t| blifva ansedde såsom alltför oKycket 
begifna på omstörtandet af gamla vanor och ordningar, så skulle 
vi näjstan vilja framkasta -äntnu en i annan liten ifråga^ somi står i 
nära* sammanhang med det föregående* Vi skulle nemligen vilja 
fråga, om det är ändamålsenligt och nödvändigt att på predik-^ 
stolen hafva det så kallade tysta Fader vår. Dr Alt härfed» 
uti sin ^Kirchlicher Gottesddemt nach semen versekiedenen Ent- 
wickehmffsformen vsfid aeinen emzdnen TheUen!'*' bruket ajtt tyst 
läsa Fader vår på predikstolen från den. uti den äldsta kyrkan 
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fBrekommande seden att berDligb&lla Herrans bön för alla dero, 
som &nnn^.ifl^ifif^ggfi ^i kris^qa,49P^NågaA«&48ii anledning 
till det tysta läsandet af Fader vår bafva vi icke i våra dagar. 
Icke låter väl heller dett^ brak rättfärdiga sig genom ^on an- 
märkningen; att man med mera andakt och uppmärksamhet kan 
be<iy&.fiit( Fadv vår, •m e^bvar, utan ati hindrar af föreläsaren, 
för sig a^f tyst. far läsa denna bön så fort eller så långsamt^ 
so» haps e^n tanke förmår att uppfatta och tiUegna sig ioo»» 
båUet. Af depfanisiai .ty i sådao händelse borde ja alltid Fader 
Tår tyst iä#as i kyrkan. Vi vilja för ingen del helt och hållet 
' «tesluia det tysta be^jandet från den gemensamma gudstjenstism 
Ty likasom d^ alldeles easkiida bécyandot är lika väAeutlii^ 
Qch nöd vändigt, som deo gemensamma bönep tillsammans med 
andra» så torde Fäl äSvm vid den offentliga gudstjenstea någon 
pUts kunna lemnas för den enskilda tysta bönen till Gud , hvil- 
ken bättre än . den gemensamma kan uttrycka bvarje enskild 
meoniska personliga tillstånd samt egendomliga behof och känslor, 
Meo häraf fö^er doq)i icke, att det tysta bedja ndet vid guds^ 
fgensten nödvändigt skall vara ett Fader vår» eller att man först 
•kall predika en stund och sedan afbryta predikan» för att före 
texten» uppläaande företaga detta slag af be<]i)ande V). Oss synes 
att predikanten, för att icke alltför mycket afvika från den hos 
OM gällaade seden i sedan han uppstigit på predikstolen, med 
«ller utaa föregående Cridsbelsning till fömamlingen kan böija 
med en gemensam högt uttalad bön samt vid slutet af densamma 
uppmana sina åhörare att hvar för sig i enskild stilla bön fram- 
läHia ,sioa egendomliga behof och angelägenheter för den barm* 
Jtertige Faidreo, aom är i bimmeten. . Derefter. kan han utan vi* 
4f^ fövbei:edelsie.^yesgå till uppläsandet af texten och predikan 
«fver émmnmåu i . C. A. H. . 



1) I kouimitlciutluh fört*lag till kyrkohandbok af hk J854 fOivt^Uts ett tJtatK 
gande t(& lydande: '*Prcdiknn« inledning slutiin mod ett tyst Fader vår, men 
på de tre »tora HöKtldndtigftrnc Ai. ib. BJhngcB tOte detta Fader v&r en till 
temet Iflmptfg iMMlm. Rftof Vader wtt viipUtoes deu påbuihia texten ..." ^ 
Något »Mänt itsdgAndt om ett tytt Faicrväc ånne» lokc uti den nu gftl* 
J|a44e k/r|u^hmulboken, och vi amc icko lämpligt att ^^{ligen påbjuda on tiU 
mn äudutuålbcnlighct »å pmm tvetydij^ ocl^ otiödig fernmlitct. 
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floiiiiletisk litteratur Ofver de nya pericopernn. 

Införandet af nya pericoper uti den sTeiiska kyrkan har, 
såsom man kunnat förutse , gifvit upphofret till en helt ny litte-- 
ratnr öfver dessa pericoper. De litterära arbeten, som af desna 
anledning utkommit, hafva till ändamil dels Ut åt det svenska 
presterskapet meddela anyisning oeh ledning för den homiletiska 
behandlingen af de nya predikotextema , dels ock att direkte för 
andakten och nppbyggelsen bearbeta desamma. Snart skola dessa 
alster blifva så talrika, att det. icke låter sig gdra att utiea 
kortfattad dfrerblick redogöra för desamma. Men medan ^n så- 
dan öfyerblick ännu är möjKg, torde den för mången, som ém* 
skar att ega någon homiletisk bearbetning af de nya prediko^ 
testerna, kunna lemna en behdflig och önsklig anvisning tér trii* 
fandet af ett godt val utur det redan förlyindenvarande fiHrrådét» 

De bearbetningar af de nya pericopema, som kommit tiU 
vår kännedora och här skola tagas i betraktande, åtgöras dela 
af predikoutkast och dels af fullständiga predikiilngar. Till de 
förra höra predikoutkast afWenstr5m,Skarstedt och Strömbäcki 
Fullständiga predikningar öfver de nya paricoperna äro utgiliia 
af Gagner, Lindblad, Evangeliska Fosterlandsstiftelsen ocb pve^ 
ster inom Lunds stift. 

1. Prediko^Utkast öfver Svenska Kyrkans tvenue 
nya årgångar Högmesso- och Åftonsångstexter, hear« 
betade af C, E. Wmsiröm, hafva allt sedan år 1S&4 varit täl^ 
gängliga i den svenska bokhandeln. De ttgifva sig €;gentligea 
icke för att vara någonting annat, än béarbetahigar efter tlea 
analytiskt-synthetiska metfaoden af predikoutkast, som Lisco 
jemte en mängd af Tysklands förnämsta predikanter i Berlin 
under de sednare åren ntgifvit. Vi äro icke i tillfälle att jemföjra 
de af Wenström utgifna utkasten med de originaler, som af ho- 
nom blifvit bearbetade. Vi kunna således icke yttra oss om de 
förtjenster, som han genonL sin bearbetning må hafva inlagt Mra 
utkasten synas oss öfverhufvud taget vara temligen goda och 
användbara. De utmärka sig genom enkelhet och flärdlöshet 
Men så väl med hänseende till det logiska sammanhanget, som 
i afseende på de)^ förhållande till texten, lemna de ganska 
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inydLét att • dntka. I> logidtt häniMidle förekommer icke stiUm 
det stora lUeiv att, änder det ämnet elhr öffmnduriften uttrydter 
en sak, de» derunder i lydande ddame handla om hvaijehanda 
annait. Sisem exwpel birp& anftre vi det ftrsta itkastet på 
Jaldagen, MVer Jöh. 1: 1^14. Här uppgifTes det för detU 
eraogelkim ganska elämpliga ämnet: Gids rikep^ jorden, 
ett fertfaraiide vittnesbörd o>m Obristas. Men utkastet 
innehåller iagenting aatat än åtokilliga till en del teroKgen phi* 
loeephiska-^och oklara betraktelser förande Christt gudomliga 
Täsen ioeh bans himmelskli h&fvor, utan att det, sisom man af 
ämnet både skftl att vänta, med ett enda ord blir fråga om 
Gods rike pä jorden eller visae, huru detta kan vai!a ett vittnes* 
bard omi Ghrtstns; ~ Uti det andra utkastet pl 4 Söndagen i 
Adventel baadiar första hufvuddel^ om Johannis döparens ULri- 
jungar, men den skulle enligt öfverskriften^ocb ämnet bandia om 
bans ^elfiförsakelse. Dylika qui-pro^qno äiro i defcsa utkast myc- 
ket vanKga. — I fr&ga om förh&Ramdet till texten märker man 
visserligen ett bemödande att i utkasten troget itergifva inoe-^ 
blllet t( densamma, men ieké alllid har författacren vaHt lycklig 
uti detta sitt bemödande. ~ Priset' på dessa utkast är 3 Rdr BmU 
2. Samling at Korta Predikx>.Utka8t öfverKyrko-* 
årets så v41 föreslagna som äldre Högmesso- oc(h Åf^ 
tonsångsuxter. Af a W. ShantBftt Stockbolifa 1857. Piris 
för hela samlingen 7 Rdr 50 Öre. 

Dessa utkast, som redan äro temAigen bekanta uti vårt land» 
utmärka sig genoro myckeä originalitet odi fyndighet Huru etor 
denna sedflare är, kan man lätteligen föreställa sig, då man be- 
sinnar, att författaren icke sällan skrifrlt ända till tio elltir ännu 
fiere utkast öfver samma perloiop, samt att utkasten; icke deqs 
mindre vanligen äro hvarandra myclket olika. Det är i dock gifr 
vet, att man icke får ställa stora anepråk på teitttrohet och 
textttttömning på en man, som författar utkast i så storm&ngd* 
Den hiåogfald ooh rikedom, han lyckats att vinna, har han 
oek till en myeket stor' del endaet erhållit genem den af ho- 
nom begagnade methoden, att låta hvaije utkast stödda sig på 
ett säDskiidt valdt bibelspråk eller en psabnvers, som ligger till 
gnmd för utkastet' Men ^st geném denna sni lAetbod härför*^ 
fattaren likat uti ett visst skéft föriiillande till tested. \Hans 
utkast ba(ra nämligen deri^nero icke sällan mera hållit ka- 
raikteren af <atkast öfver det valda épråket, än af egeniUga tU- 
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kBät öfvér tttxteo. En åiunaQ otusHndtftHet, isém kamke Mvm 
bidrager^ att mfmka värdet oob brQkbfti*helea utaf de af lioniNii 
föjpfattade tttkasteil,. ft;fnes <m ligga uti det förhålkiiidiät) att 
m&nga utkast, utan anvisnijogar fdr otföitaodQt och atah hänvis* 
mng till texten, näJ^tan icke innefatta jiågonting annat,. ä43 Vite& 
behändiga och egendomliga propositioner otk indeUiipgarataf don 
befekaflénhet, att sviffiigen (nigon.arinao ftn för&Uaren . oeh den^ 
soib' eger hans f]r»di{ghet odh rikedom på idéeiv rUi kAd inae^ 
boru de skola kunna b^gagoaä oeh.sättaa.uiti ett natuitMgt ooh 
harmoniskt förhåilande till texten. Hide författaren ioskrlUikt 
antalet af sina utkast , men deremot varit miildre sparsam med 
antydningar för utförandet samt anvisntngAr tiU.text^, si hade 
de trtan tvifvd . varit mycket mem äBdåmilseodigå O0h..imvftad4 
bara. Dock • giiras :njånga utkast, eodi åfven i delta hftnaeende 
synas tiliftedsstäHa btlUgai afMpråk. 

3; Predikö-fUtkast (^fver de tiyat Tejcterna. Första 
Årgången 1862^L863« ,Utai4^etade niyK. Sirömbäck, v. Paså^i 
T Ö. Ryd, S4Jocfcholra 1862. Pris 1 Rdr Rmt — Pörfaitaren tiU 
dessa utkast, yttrar uti sin l^tsäl^; att djdras biUiga pris bör 
tilttredsstäUa dem, som ^ ega tillgångar ,a(bt. offra på, dei särdeles 
dyi*a utkasten af Skarstedt. Han känner Kaledes dérme^ och iéynes 
i det hela taget kun ila asies såsom en Jndtator af honom, ehuru 
till-en god 'del saknande, hans genialitet och förmåga. Strömh&ok 
har ock, i likhet med Skarstedt, ganska .ofta onödigt Inåi^a 
utkast öfver samma perio6p, och kunde icke utan fikälmi]it den 
sistnä^de invändas, att baii icke aUtid med nog «tii^ngUet och 
noggrannhet hållit sig vid den förelagda texten, så kän detta i 
ännu högre grad sägas om Strömbäck. Håna utkUst hafva stuo* 
dom «å- litet gemensamt med sin ^t^xt, att dei ganska* iiåfta vida 
bättre kunna aiivändas för helt andra; ipericoper. Så äroiL.as. 
detta sednare utkasten på Söndagen Septuågeshna. vida niera 
passande för den gamla texten än för den nya. Detsamma/ är 
föptiållandet med samtliga utkasten på första Söbd. i< FastaUi, 
må^ga andra exempel af samma slag hän att förtiga. Ja många 
utkast stå uti ett så olyckligpt förhållande till sin teict, att de i 
detta hänseende snaifare kunna abses såsom exeap*el på huru 
man icke skall predika, än huru man skallgöra det. Äfven i 
logkikt hänseende äro Strömbädiui utkast ; stundom ganska brist- 
fälliga. Man påträffar t. ex. stundom inddningar |^dana som 
följande: ''Prop. Själens död. m«d Ghristus för att viiuia 
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d«t etigA UfT^et i Chrlttts. å) Sjftlen ttiåfirte fOrsäka 
iig sijelf, taga Bftt koi^s vppå fbi^ att f& év!gt Ilf 1 
GhrUti id^d. b) Själen måétd korsfästa si]^ sjelf sanit 
med l«Btar 6ch begäf. c) Sjtflen måste tjetia Herran i 
att följa; Honom 1 lidandet och döden -^ med Ghristi 
dygder till föi^n/* (Se tid. 51). Oss synes ^ allt det nti denna 
indelning icke' är någon egentlig åttkillnad emellan de tfenne af-^ 
dehingaine. <- Ähren med hinseende till innehållet knnde vi uti 
d^^ utkast utpeka étf och annat såsom omoget och mindre vät 
Ofveriagdt Något räsentligt hafVa vi dock icke i detta hän^ 
seende Att anmärka* 

4. Predikningar offer Svenska Kyrkans nya 
Höftnesso-^t^xter onder nfedvefkan afflere bland Kyrktlne 
Lärare •vtgiftia af BoanffeUéka Fkf&térlands^Stiftelam. Första År-^ 
gången. Förni' delen. Stockholftn 1862; Pris 2 Rdi" Rmt 

Då denna ' predik.osamKng är tillkommen génotn flere olika 
ftrfattare, så kan man icke vttilta nåjffon genomgående enhet och 
Ukformigbet nti^ densamma. Den företer ock mycken <ymvexlmg 
och otikfaet både med hänseende ttll Innehållet och formen, v Så 
ftrekomma t' cbc. -^ ftfr att här fbi*st fästa tippmärksamheten på 
den sednare*^ flere predikningar, som påétt ganska fördelaktigt 
sätt utoiärtcå sig både med hånseende till framställningens ledig- 
het och formens skönhet samt tankens klarhet och sammanhang, 
nndéi' deb<«M andra i d^sa' stycken Icke äro öfver medelmåttan. 
Såsom en uti dessa predikningar stundohi förekommande afvi* 
k<dse fråneanna och rigtiga grundsatser i homiletlskt hänseende 
torde vi kunna anmärka den häl*, såsom uti så många ändra 
predlkoBaniKngar, ieke sällan förekommande bristen på texttrohet 
eoh teMiuttémnhgi Så ftr, för att här anföra ^ett exempel; d^ 
predikan, som finnes upptageh på tredje Söndagen i Fastan, eri 
mycket göd och väl' skrifVen^ predikan öfvefr Luthers fWrklariri^ 
af tredje 1* budet Milla katechesen, men kan svårligen i egentlig 
mening sägas vara en predikan öfver den för nyssnämnde Söndag 
fÖreekriftia;>n7a -preAkotexten. Med hänseende till innehållet mär-^ 
kae på flere i ställen tydliga spår af olika ståndpunkt och rikt- 
ning 1 andligt hänseende, Deesa olikheter syneb dock icke vara 
större,' än att de allesammans kunna rymmas inom sanningens 
område och med hvarandra förlikae, och öfverhufvud taget synas 
OBS Fosterlandsstiftelsens predikningar vara goda och uppbyggliga. 
Ett och annat har dock tnflntit i desamma, som synes oss obe- 
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t|Ui^$a,qi^ o^h pmoget*> Så <tala& t., ex* i predikas r på förs^ Sött^ 
ds^^n^ eft(&f /Tre^ioiidedi^gen om Ifhoöanoaverksaaitbeteii^ på «tt 
sätt, mm ^yiies qs^ $fv^n]lifviBt och icke rätt påsBåDde- för .ett 
prfi4ftan. "P?it har ,bebagiiit<Jttdt-*-h^er, det— ^att i/ vår dd^.så-* 
^QiQ i alla rörelsietid^, dl Jesu e^aq^taiti klarare jdch krattigare 
framträtt, ^äfyea af tekmäii uttaga $ina THtnen ochuUUtästa !dem 
ni^ g&f)v(er.: Må' vi 4 mii$$käi9n|i;;iIen:eQB goda^afiiigtierc laå vi 
ej u^n 'pröftling^afvi6a; <INrafiMDed^sei?kan*y t6xmA>ikt frå^snde^ i4å* 
som de skriftlärde i vår ftext: Hur^ kan tdeoioeidkrtftv eil^r 
ha.w är icjce : täjtd>t> Må< ri iéfberkofiima .aposteleifs fc^nsalrii^*: 
Utsläcken icke Anden, förakten ick«::pcotf«ti©r.* Vi 
äro. iåogt $^åi>i att «obetiogadt ogitla aU lekrnWuaTérksatohet i 
kyrkan. :Men vi tro dock^ ati i4ea häf gi^da. jooiförelseniiif^liÉi 
våra iekmannapredikanter å dmi esuik sidaCil siiint HElilivbttis. t>eh 
de andegåfvor.ioph pr^fieitior, sdniiffbr^koiiiffiQrutildtfctapbstoliska 
tidehvarfv^t.å den : -andra ,:$;äger alltför myciket.: Yi.itart^^ attJ hela 
åe,Us^ j^tra^ije om Jekmaaiu^erkvan^t^n mindre' är^ egnadt atli 
Sjprida-Jjo^ öfver dess .sanna väsea ochf,bet]Fdttse, t&n?«Ctiiiigifi^li 
^kunn^a jiekma^napTieidikalitjar , ^l^r höga ook öfvetdr^å^ tankar 
W .[Sig, sjelfvfi* — Pn apnaa NsyPDwriighet med ULoseende till 
innehållet ;hafve vi påträffat i ^pr^kian på TretCondedagefn* Set* 
dan der först yttrate,!'»ttvi {då Sfatiftea* säger; ai^ C!hirdsns. är 
ver.ldens Ijua, ^^ta.imå^ntiOHr^s uli den^aUra inéét.k)nrffttf4 
t^,nd^ betydelse ^ så.^tt 'alltjljits t vtrld^,' äCren. deaHrå lä^Aa 
gpaderna af ^us, är Iran €hH«taöv fif ei| aårålé a£ hans Ijn&ffja 
att han är ' i)a$et i jEtllt ^^ 6å:ffnrtsättes[ ytteriigare dHcmda^t 
^^pietta gäller f&rst och &^UniMi;'<)m: allt iekatnligti i^s^/ Sonen 
k^ll^^ af ; Christa^ i sjelf i en tiss raeniag ^•dehna-véridefls.ljusfc** 
^yilk.en sq^m v«.pdjff^ar Om dage« (Mger Jesns)i.han s^er 
d^nna, yeir^d,ens, Ijxts (Joht 11: 9)» -M^ni nu säga ross .de^liordai 
atjb-so^^ SÅ väl B04pa i»åiieai!€K?h;vår/j0ril'äl'O i s^.sjelfv» mööDkfa 
k ;rx)ppar, som låna sitt Ijusj- från andra.}. =^Qch så är det^tör^ 
hä^da alltigenom i iqed lalla.da^Bteraii ljusen^ de; Mara stjemoraa 
på himlafavaVyeti»' att den . ^eto "r lånar sitt : %m frånr^ denSaiichra, 
tills, yi ^oipma till. deti sijsta, :som Iånar> ^éitt. ljus [frånr Giodc 
Hya4 Mpi; ,^r vi/^t flrr (Wt ingen. ^ dem /gifvit. sig isjelf ljuset, 
utan.ui^dfått, 4et af .honiow-j-lsoak :i begjfhndfeen »adet Ya«de 
ljus. Qph jdett^, yj^-ziwgeinoaTOftn^ÄÄ SrOi}0n« Ordet» gfenom:'hwJ^ 
ken alla^ti^g, §^0i jgjord^v— r Pöi ,vj m »tégä wed fråil tMfntteh» 
till de l^kajp^lig^ ljttseQijj^i.jo]^fn|i:8A{iär !et< a£',ifleiaUra yt>|>ersCa 
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bfamfl deii .fflehuiftfcans ö9a(t). TjrnieflMBkas är^ den^ jérdfelfa 
[^å|>klsen0 krona^ oeb^i^gatHrkennes kropps (^. Men hVilkefn 
oiemibka kan^vätfikäfia Qtt ögAy s& lh)et'*d6l äb ik. 0<k dess«- 
utoii) är äfVen detti» Qos «iidast .mottä.gat)de och- låfiar fråå 
andra. Och ^så är dét med hvaiji» lysande tio^ på jorden. Det 
fisnés ingenting sjelflysahde ;atom Gud/^ -^ Hvad är meningen 
nied detta dunkla och eredigaistäUe^i Är Ghrieitnsieb ^'sjelf-^ 
l^ande^ nåtnrkropp oidi i f^^s^iisk^ mening centralsolen i anii 
Té'9um? Är det sig åjelf^ som !haii' i Joh^ ti: 9 kallar denna 
nsifiMéB^ ilj>a»%:tOiolt månde ^titcke far Fadren^ sota i be^ 
gynlielsett'8aaa: Varde^4jUB8ti ''■ ■ '• • •■!• • .. . ■ 

iii :& Fre^dikuiiLgmr »öft^r de by^a H^gmesEsö^texternav 
första årgång/ ulgifna af IVeBterl Imqds Stift på föranledandif 
af Stiftets Biskop. Första Häftet. ' Lmd 186^.^ Prie för hela 
årgången ' 8 EdrRmtL- ö : ; . 

Denna predikosamling, såsofal > också utgifven af fiere för<^ 
faétcure^ liari i allmäbhét taget mycUen: likhet med den ^ här nyss' 
olkan*' aihn&lda» ! /De allnåänfeiai éindömenv som der > uttalades, 
bafva ock derföre till en stor del sin giltighet äfven x)m ^en nii 
ifr&gataraoide, . Imlken ^érhu^ad taget synes i oss foUt jemngod 
med. f)Qst«rlaindflstiftélsaisw ^a H aåsé ililL och médy att dem al 
prestar i {iUndSi stift iitgifna:4)redikosaaEiUngeii' i :visAa hänséenideb 
egnri' \M<'' feretkräde / framfor- FestérlandsstUttdsens; De f&rfattarev 
saraj I léninat bidrag till den förra^ synas ösiB.nwiiiigen mera alK^ 
mäöl^ ämför&tUuriMtill dea: stdnare^ på ett iyidcUgt BMt haJMi 
nshiiit; sig till :oek begagnat .s% af de Mela^da texterna. Vi 
häHe ioék .utt denj af Lunds ^s^ifts prester ntg^fna predikosamltagen 
ieke: ftinnit lanledfiing tiUi såigra sådana abmärkningar, som vi 
ofran framställt vid Fosterfaindssttftelseiié. 

s\ '6* Predikningar 'dfver fdirsta* årgången af de å^r/ 
l-860< iäntagnk aya Prfedikértexternsi på Kyrkoåreks 
alia iielgéidagaii at Mi. Méi^'Lmd^ktd.^F6rm deleti^ Stoek^ 
holra a«62i Pris 3 Rdr 50 öré. > 

.1. liiiMUbbbi liar sedan > iån^ -tid tfllbaka varit bekant såsom 
eii> ifi*amslåénde homiletisk^förfåttace i vårt Isaaåk Hän>ådagalägger 
ock ruti) de [af : honemi no' utgtfoä 'predikningarne, öfvec de nya 
perisopérnaiiSamma irimktiöfver>(Bpråket.<)chttsaouiia:ledigbet och 
skönhet . h iramatällnin^énV som ini äro vane att återfinna uti hans 
m&ngai föent niit^iiiia lai^teii. fSan bar, duit och >håU^ frigjort 
sig <Urån den gamla oläm]|riiga tiraditionen ätt böija bn^arje^pre^ 
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^VUn m^ ett. sarakildt tagåttgaspräk odi>fötb^!MlelM. Hån låtar 
Tid bj^drjan af bvjurje pre<Uk«i'taftry»ka texlto eaHg^deacår 186L 
af Sveoska Bibdcommismnen utgifoa prol*^&reiisfi4tiitiq:eii aS^Njm 
Testameoiet,. och utmärker sig gefiom ett mycket aktnings värdt 
ben)ödan4e att intränga i textens sammanhang och andemei^i^ 
och. så qoggrannt, som vid hans predikometh<^d öfverhofvad är 
m^ligt, i predikan återgifva densamma. Innehållet i Lindblads 
predikningar är, såliom vanligt» godt« kristligt' och uppbyggligt. 
Man torde dock m&hä&da uti haas na utgtfha pte4ikoingar kke 
alltid återfinna samma grad af Uiakt^ket éA rikedom på tadkar, 
som man påträffar uti flere af hans f5regående .nrbetea. Den» 
som är så of&rtroAen^ som Lindblad, nti ntgif«ailé0t> mf ständigt 
nya littwära alster, l5per.stor fara. att afmattas oth småaingedi^ 
(^fvergå. till rbetotiskt maner. , > . . #- 

7. Första årgångéD Högmesso-Predikningar öfver 
de af Rikets Ständer godkända samt af Kongl. Maj:t 
till brtik i Svenska kyrkan anbefallda nyaH5gm«880- 
texter, af r£. P. Gagner. Häftet 1--4. Pris..l.Rdi 50 öre 
för hvärje häfte. :, ! . . 

Dessa predikningar ntmärk» 'Hig företrädesvis genom det sätt, 
kvavpå de förhålla sig till de nya texterna. Vid närmlnre gransk-* 
ning visar det sig: nemligen, att >stÖ!rre: deten af dessa .^rédiknin*. 
gar. alk iek« äro skrifna Mver dessa, texter. Vi vilje>ådagaläj^ft' 
detta, genom ailförandet af några lexemfttl. Vi böije medt början* 
Den första predikan (på förstaSöedagen i Adventet) är skrifven 
d&rer. jagiyvet icke hvilken text. Don handlar om en l^bteos 
trenne. 1o^ och tacks^else^ämnen på kyrkoåln^ första Sabbatfa. 
Kanske är den.doiek skrifven med anledning af den gamla tex- 
ten, emedan ett citat iörekommer . ur denna text Den andra 
predikan (på andra Söndagen i Adventet) handlar om tecknen i 
solen,, månen och stjernoma och är påtagUgen skarifven med an-* 
ledning af den gamla. texten. Den tredje och denifjerde pre* 
dikan synas icke vara skrifna hvarken öfver de ^amla ^Her de 
nya texterna. Den femte predikan (på Juldagen) har till ämne: 
Fromma kristnas möte med Bin Frälsare t hans f5t^ 
delsetimma, då.defråg^ honom: är det frid medan ån 
kommer? Denna predikiw synes vara skrifven för < Jnldagen, 
men utan text, så framt hon icke skall hetas vM;a skrifven 5& 
ver den gamla texten, eftersom uttrycket '^firid på jorden^ der 
förekommer. Den sjette predikan (den andra på Juldagen) är 
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en i högsta grad kort' och tarflig prodfkaa em Jesus Oads 
Son, det saoba oeh eviga. Ordst4 Lifvet ooh Ljisol» 
och Sr denY^rsta predikan vi påträffa, som synes vara skrif- 
ven med någon hänsyftning på den nya texten. Man kunde, då 
de nya texterna påbjödos, lätt nog f&ratse, att mången prest, 
som antingen icke knnde eller icke ville för hvarje predikodag 
författa nya predikningar, understundom skulle med mer eller 
tnindre förändringar begagna sig af de gamla. Men att en prest 
sktille hafva panna att offentligen idför hela allmänheten i tryck 
utgifva gamla predikningar undet^nåmn afnya, vär mer än vi hade 
kunnat förmoda. VI hafve föga anledning att i något hänseende 
récömmendera Gagners predikningar. Men det säge vi, vill någon 
ékaffa sig predikningar Ofver de nya pericopema, så må han sOka 
dem ahnorstädes än hos Gagner. CA. H. 



Döktor Martin Luthers större utläggning öfver 
Pauli Bref tillGalaterna, utgifven 1586. öfversatt från 
latinet af -4. P. Falk, Lector vid Nya Etementar-Skolan. Stock- 
holm, Evang. Fösterlandsstifteteens förlag 1861. Pris 3: 60. 

Denna Tidskrift har redan förut med litfigt erkäntiande om- 
nämnt Fosterlandsstiftelsens välsignélserika Verksamhet för spri- 
dande af goda och uppbyggliga skrifter. tJttaladt har ftf^én 
blifvit, att det numera synes otvifvelaktigt, att Fostertatirdsstif- 
telsen under de sednare åren mer och mei^ begränsat sih föir-' 
läggare- och bokflpridareterksamhet till verkligt goda odi 'be- 
kännelsetrogna böcker. I ofvännämndä öfvrersättntng af Luthers 
större utläggning af Galaterbrefvet ega vi ett i^ytt bevis derpå. 
De själar, som önska att blifva säkert vägledda ^id uppfattnin- 
gen af ordaförståndet i Guds ord, ega nu tillfälle att vid Luthers 
hand gå på djupet med Galaterbrefvet. Och då det här; enligt 
hvad i innehållet angifves, handlar om de allra vfgtigaste kärn- 
punkterna i kristendomen, nemligen ^om tron, nåden, syndernas 
förlåtelse eller en kristens rättfärdighet'', som dertill af reförma- 
tom på ett så allsidigt och djupt sätt blifvit i ifrågavarande 
utläggning utredda och förklarade, kan icke annat ske, än att 
öfversättaren med detta sitt arbete blifver en orsak till förökadt 
ljus och andlig välsignelse för många själar. Det egendomligt 
kraftiga och friska i Luthers stil, som vida lättare kan åter- 
gifvas i en öfversättning från Tyska till Svenska, har öfversät- 
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tåren äf^en förnatt bevara ' i sin öfVersåttniog frän Latin till 
SrenBla, som äfven^så vMt vi fniait, år gjord medtrohet 

G. Z. C. 

Martin Luther. — Kyrkohistorisk Lifsbild från Refor- 
mationens första årtionde. Af Dr Äit^^t WädenliaJm. Öfver- 
sättning från originalets tredje upplaga af N. L. Fjellanclerf 
Pa^tÅdj. i Hoby i Blekinge, Stockholip 1862. Pris 2 Rdr Ruit, 

Att sprida ^jns. öfve/r Luthers en$kilj4a Hf» ^tt genon^ må- 
lande sl^ldring.tbra oss in i detta lifs .egendomliga karakter« dess 
fdr den allipänna verlds* eller kyrkohist^orieq mindre egoade före* 
teelser, att sålunda ock gifva en åskådlig bild af just detn för- 
dolda härd, i hvilken Luthers ande luttrades och härdades för 
det stora ofiontliga hvärf , Herren honom gifvit — detta är upp- 
giften t6x ifrågavarande bok. Författaren har för folket velat 
åskådliggöra Luther och de enskilda förhållanden, inom hvilka 
I^an rörde. sig. Den tråd, ^f hvilken d^ enskilda partierna sam- 
manhålles, är; en ung Italienares, Leonard Fichtners eller Pinet- 
ta^ förhållande till en katholsk bildhuggare Homberger och hans 
tvenne -döttrar* £if fläkt af iromantik genomgår detta förhållandei 
xki»,^ att derib^e 4et Mia, antager karakteren af roman i e^^ntlig 
nieping. Det ofta strängt dogmatiska, stundom > dogmatisk trpole-: 
mi^ka innehållet af d^ många dialoger,. som förekomma ipellan 
Luther och åtskilliga, berömda 'refo];^ationsmä^, gifver skriften 
jeif ka^aktei:,.;Bom ställer h^nne utpm den egentliga Sikönlitte^ratu- 
renfi ^o^råde,, Qcl^ berättigar bjenne till bepäqmingen kyrkohisto* 
risk lifsbild.. I sa an a, drag har förf. yelat uppfriska och fram^ 
ställa Lu^h^rs bild, of^i hap .gifvc^r den försäkran ^ att han "går 
t borgen för den historiska troheten af h varje ord, som blifvit 
^gdt ijLutl^ers mun.^'. yi hafva intet sk^l att misstro tilUorlit- 
Ij^eten af denna försäkran från en man, som redap utmärkt 
sig^, gpnom förgående, värderade a,rbetea af samma art, och 
^ya^s författai-eakap bär prägeln af icke blott förtrolig bekant- 
skaj)., Qied^.utan ock. innerlig hängifvenhet åt det föremål, hvars 
tecknande utgjort den egentliga uppgiften. 

Sn strängt luthersk anda genomgår ock boken. Enligt vårt 
QU^dönje erbjuder d^n för evangeliska kristna en lika uppbygglig 
och lärorik, som underhållande läsning. 
_'..,. " . \ "' ' ' "■ ... A. F. B. 



Ny» TMtiaeAtoti län m Ohriiti fltéta 

TIlllkA granikning td nfcgra hufvudpanktor I ''Bibelni låm om Krittoi. Saiii- 
yetfgnmn undtnOknliig af V. R. Stdm uppl., dUOkad mod eti g»nmi1« 
tUl Wlktmn. IMS." 

IV. 

HetulUtet ftf ykt hittilU (brda nnders^^kniog var, att Nya T««- 
8tamontet klart och otvetydigt betygar Jeeas ChriitUB, s&tom 
Guds enfödde son^ vara jetnlik Fadren i väsende^ egenekaper 
och ära, Gud öfver allt, sann Gud. 

Samma kristeliga grundsanning har Guds f&rsamling fnniiit 
betygad äfven genom fb^ande tvenne bibelställen: 

2 Cor. 6: 19: KJud var i Ohristus ooh försonade verlden 
med sig sjelf/* Col. 2: 9: '*I honom (Christus) bor all gudomens 
fallhet lekamligen.'' 

Uoitarismen förnekar naturligtvis helt ooh hållet äfven dessa 
spr&ks användbarhet såsom bevis, att Nya Testamentet lärer 
Christi gudom. Den vill fastmer i dera finna uttaladt dels att 
Gud och Christus äro personligen åtskilda varelser, dels att 
Christus på ett begränsadt ooh inskränkt sätt besitter det gu- 
domliga, såsom Hr V. R. uttrycker sig Bil. s. 39. 

F6r vår del medgifva vi, att. dessa ställen irj omedribart 
uttala den personliga enheten mellan Gud och menniska hos 
Christus, utan fastmer framhålla en annan sida af sanningen, 
nemligen den bestämda, outplånliga åtskillnaden mellan gudomen 
och mandomen. 

Christus framstod fÖr läijungarnes sinliga blick såsom en 
menniska. Han var ock verkligen ea sann menniska, han var 
favad han syntes ooh benämnde sig: mennlskosonen. 

Denna yttre företeelse får ej fattas såsom identisk med 
gudomen. Skriftens hela analogi ftrbjoder oss att tänka förso- 
ningen mellan Gud och meoniskan på ett sådant sätt i Christus 
tillvägabragt, att det menskliga såsom sådant i honom skulle 

Tlioc.loK. Tidjikr. 1863. Haft. IT. ft 
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vara gudomligt, att Gud vore förvandlad till menni^a eller 
menniskan tiil Gnå. Det menskliga är och förblifver äfven i 
Christus roenskligt Det far icke ens fattas såsom gudomens 
omedelbara fenomen, så' att det skuUe kunna sägas vara åea 
yttre för oss fömimmeliga sidan af gndom|en. Det är ett af 
gudomen till personlig enbet upptaget organ, i och genom hvilket 
gudomen verkar. Visserligen eger i Christus denna verksamhet 
rum i(4l^,e9^mt efter goA^uell^ art, utan Uifm eft^r éd mensk- 
liga organets ända derhän^ att i Christus den gudomliga persoo- 
-tighetens verksambet tillika Uifver en measklig^ ooh detta så full- 
ständigt, atfsjeifva det innersta andelifvets fQ Aktioner, täiikatidet, 
viljandet, kännandet hafva på samma gång gudomlig och OKmsk- 
lig art. Emedl^id förblifver åtskillnaden mellan gudomen och 
TOändofileR outplån%. Odb då i«énskliglrtte«, såsom täl siH ^i- 
ai&ad» äfvea lékamlighet^ måfete i föHiåtlande tiU gddotsen, si-^ 
-som rmit aodtig^ vara dt. relåtitt yttre, «å kan Cbristasy s&sonl 
ock understundom i Skriften eker, föreställas ooh framställis 
under ffokemat af ea dubbel penionlig^et^ en yttre memskl^, 
stundom med det bek^ namn benämnd Christus;» odi en imré 
iGuikimlig) i^ondOilK helt enkelt benämnd Gud. I enlighet här- 
«ied ftr dét, som God 2 Cor^ 5i 19 säges våra uti C%riilf» 
och som gudomens fullhet Col. 2: 9 säges bo uti Cbrlstils. Bch 
fiämniikgen Chrisluii btstefcknar detnligen då just menniftkan i sin 
^täipda tttokillliad ftån gudomen; God eiter ""^doiftelis fsMlier' 
åter dBt gudomliga hos ChriBtus i dess bestftmda åtsklltoad M^ 
^[^uidoinen;. I dessa ocb dylika uttryck hM MrMimKhgen de så^ 
kraste s|5d. mot alla Aiotrofysitiskli fönikk att samtnanbkndA 
gudomligt och menskli^ hos Christt». Läran em Cirsds odi mei»^ 
Aisft^a^ .^r^onåiga enhet i Chrktus. åtei^mia vi hlU* icke omedeU 
;|»art, DleO' kan ioke heller på dessa sptUa fi^eträdcsvis grunda»; 
den hyilar på andra Skriftens ord , hvilka af oss till en del ve-^ 
4an blil^it framhållna och, betraktade^ 

Men. då vi sålunda medgifva, att den persoaiiga* enh^en 
iok^ etfHedeUaft är utsagd i dessa språk, «å vilja vt dérmed 
fm iRgfin,d0l hafva ^ne^ifvit, ätt ifrå|^amttde bibels«iUen stå 
i någon alags strid nied antagandet af en sådan ekib^t Fai^meÉ 
yrjka^vi, atti geaonn dem, oro också bléitt medelbalt, saiftma en- 
het bekrftftas^ särdeles aär dé ^MtoumhUltts ärad å^AUliga andni 
Skriftefis^ utsagor* > 

F5rst och ftämst förneka vi, att tiO^^t^ten *^tA var i 
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C9Hrisltt8*S ^odomem. fidlhel bor i Gbmtas'* strida emot den pet^ 
s^oligit 0BbeleH< På samma; siit talar Skrifton om, ait memii- 
tkaas aode är i meiioiskaa (jmfir 1 Gar. 2: 11); oA d«ek lärer 
ingen irUja påstå» att Skriften mifi^ftttner eller förnekar den per- 
sonliga énbdten af menni^kan o<^ hennes ande. Detta åx nog för 
att visa ^^betc^enbet^ af det aatagaiMlet, att uttrydiet'* Gu^d var 
i , Cbrktns'' skulle » genom sjelfva ordalydelsen, inn«bira ba 
Hm^^lm af 4m personUga eobeten af Gnd oeb loeflniska i 
Chaatusi 

Men vi påståt vidare « att iaaefaållet af dessa aprik^ sirMes 
när de jemföras med andra Sbnftens atsagor, bekräfta den 
personliga enbeton af God och menniska i.Ghri^ns, 

Sq at^r sv&r^et lägges^ såsom det^vtf) syaaa, i vägtn för 
åmn9f appfattoii^ genom det van%a antag^mdet, att ^Kjod'' ^>ch 
^^domen'^ i desaa språk betyda den treenige Gud^^ Kan dea 
treeni^ Ga4^a tänkas i perM^ilig enhet med mandomen? Vi 
måste härpå' svara nej. SkriSten aä^^ hvarken att den tr^ 
fiBigct Gttden, eller att Fadran^ eller att den helige Åode ana»* 
måJt msaéom oeh såkmda inträdt i peia^alig «nhet mad man* 
de«iea. Datta har blott Ordat, enftlMe Sonen gjort Skola vi 
således kluma, äSvm i de ifrågavarande eq3iiken, ^aaa. antfåd 
den personliga enheten mellan ''Gud'' och ^^ndomeas firtlhet^ å 
fiiiaislda»4 ;samt Christns såsom meanitka å éen andra, sim&irt^ 
%rad^' oeh ''gndomens fntlkef' fk dessa stållen närmast betodBM 
OrA^« som vardt kött Ingc»ti9g hindrar, att d^ så förstås. THi 
W^ af den ^»äsensenbet, om. hviiken vi sedermera ahnla l«Ui, 
k^mna yiaaerl^aa både Fadren och den helige Ande tälika ge* 
Bom beaagde attryck åsyftas» Vi tro. detta vara fallet, men alt 
bvad som»'utsäges «yftaac|« på godonfens peffsoaiiga förening mei 
mandomen, idks* kan gälla något annat ' sobjekt. än Oidi^, se» 
vardt k^tt. 

Ovedersägl^n innebära da. odten: *^ni var i Chriatos ock 
fikttonade vadden, med sig i\jelfS «U Gnd är vår f^r^onare, 
jmfr €ol U Sfl Men U^ o^et^idii^ ayi^ af JSph. 2: 13^15, 
att Chr^Uis är vÅr försoaare. ''Ty. han. är Tår &id, den al båda 
bafver gjoi^ ett oäi hafver nederbrotit«akil|evl(ggen, ovänskapen, 
i detihac genom sitt k^ tillintetgjorde bndordens lag i stadgar, 
på ^^ han .^lle af de två> .skapa en ny mennislfca i sig sj«lf 
och frid görasioch försona dem båda med Gnd i en kro{>p 
ech haf^er d^dat oväa^kapen genom sig sjelf/' Hv^n 
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är det, som här fniinstftttefl s&ftotn vår försmiare, oro kkeCluri^ 
stås, hvilken ock på andra stallen i Skriften framslillee c) Uott 
såsom dét olferJam, h vilket bftr verMens synder, utan jemvlU 
såsom den (Vfvemtepfest, hvilken oflfhit ett ofer, det för G»d 
evigt gäller och sålunda försonat både Jqdar och hedningar m«d 
Gtid? Hafve vi då tvenne fHrsonare i den ifrågavarande hdj^ 
och djnpa bemärkelsen? Eller ftr den, som oss med Oad fyr* 
sobar, allenast en, gndamennlskan, hvilken såsom Gkd bådef5r* 
sonar och försonas, såi^om menniska både offrar sig och offirasf 
Endast den sednare meningen är i dfverensstämnielse med 
Skriftens analogi. Redan fömt hafva vi ermrat, hmru Nya Te* 
slamentets heliga förfiittare utan minsta inskränkning benänma 
Chrtstiis, Kkaväl som Ghid, ^*vår PVälsare^ ehuru Gftid i Öamla 
Testamentet uttryckligen förbehåller åt sig allena denna värdig* 
het. VI käifde oss deraf tvingade, att, dtBrest icke i m sådan 
Kfsiråga Nya Testamentets författare skola anses häfta redt af 
motsagt Oamla Testamentet, antaga, att Chrii^as i fråga om 
frälsningsverket icke kan betraktas såsom en blott menniska). 
utan såftom ett gndamenskligt snbfekt; och vi tro, att det kristliga 
jsinnets logik tvingar till antagande af allenast én försomurey 
Kka visst som af blott en frälsare, tiemligen gudamenniskaa 
Jesus Christus* Ett kraftigt stöd vinner vår uppfattning i detta 
hänseende, om vi med 2 Cor. 5: 19 sammanställa 1 Tini«2:5,6: 
'^en Ht Gud, en är ock Guds oksh menniskors medlare (medlaren 
mdlan God dch menniskor), en menniska Jesus Chrtstns, hvilken 
hafver gifvit sig sjelf till återlösen för alla." Att bemedlingen 
mellan Gud och menniskor, enligt den paulinska åskådningen, 
jost företrädesvis ligger i försoningen, lärer ingen vi^a neka (jmfir 
Ebr. 9: 15). Följaktligen, 'då Gud, enligt 2 Cor. 5: 19, är den 
Nom försonar oss hied sig, så är han ock i sanning medlaren* 
Men nu är, enligt 1 Tim. 2: 5, 6, en menniska, Jesus Ghristos, 
medlaren. HafVe vi' då tvenne medlare? Ingalunda: sistanförde 
paufinska ord sllger med stort eftertryck: en äf medlaren mellan 
God och menniskor. Denne ene medlare måste således vara' på 
samma gång God sjelf och en menniska Jesus Ghristos. Skalt 
man då kunna undgå att äfven i detta apostelens sätt att i^ 
trycka sig varsna den djupa, på andra stäl^ klart odibe^mdt 
uttalade hemligheten af Guds och menniakans personliga e^het i 
den ena inennlskan Jesus Ghristus? Oss synas apostelens utsagor 
em Gud och Cbristas såsom Frälsaren, Försonaren, Medaren 
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icke •aUaffe oo)i med hela tlwiftiåkiteiDitB ftr öUgt mura 
MHiiaiHi»UUDa[ia»d6 kwuM f&rkUurM« fts dfriganomt att vi tthta 
bår trogjst faåih&lla boktUfliga baijrdtkan af dM johaoDaidia 
Qtoagan, att Ordet, ton var Gad, vardi kMt* ach att vi tå* 
Mm i&oka om Oud och meDiriftkaQ i Christot enade till en 
person. HArmed tro vi om nöjaktigt hafva tillbakavisat den io- 
våodniog, Hr V. K. i Bilagan m. 37, 96 fransttUer, di han, efter 
p&pekande af åtskilliga ftrmenta analogier nied 2 Cor. 6; Id, der 
de trogna sftgas vara i Christus och Christns i dem (2 Cor. &: 
17, OoL 3; 3, Joh. 14: 20; 17; 26) yttrar fisljande: ""Likabtei, 
aom man nn eger riittighet att påstå, att nya testamentets (ttr^ 
lättare velaft aftga, aU en Kristi lAijunge Hr Kffistns qsif, der- 
f&re att de säga, att Kjristns är i honom oob haa i Kristus; lika 
litet kan man pibOrda samme (brfi^tare, att de i uttrycklig strid 
med altt hvad d^ i öfrigt skrifvit, velat siga, att Kristns är 
God sjelf, derfftre aU de säga, aU God är i Kristas. Detta 
måste vara klart f^r en bvar, som vill göra de aytestamentlifa 
(Mattame och deras språkbrak rättvisa.^ 

iivea fbr om är klart, att man ieke är berättigad att 
"^åbtfrda"' Nya TesUmentets författare aU på detta eller andra 
ställen hafva sagt något, som står 'i uttrysklig strid mfid aUt 
bvad de i öfirigt skrifvif' Till ett sådaat påbdrdande skoUe man 
otvifveiaktigt ffitå sig skyldig, derest man påstode, att ''nya tMtar 
mentets fftrfattare velat säga, att en Kristi läijunge är Kristna, 
derfbre att de ^ga aott KristM är i honom oah han i Kristus*'' 
aådant vore nemKgeo "i ottryoklig strid med allt bvad de i AfUgt 
akrifvtt", såsom det ock sahnade allt stöd i de åberopade ställenas 
egen ordalydelse. Ty derom äro vi med Hr V. K. (Mverens att 
deMa ställen ej lemna tillräckjigt st5d för antagandet af personlig 
enhet. Yrkaitdet om Cbristt oeh hans lärjungars personliga enhet, 
är fiUljaktligen lika främmande ftr oss, som fbr Ur V. R. och 
vi, likaväl som han, betrakta det såsom ett obeMlrigt påbördande. 

Så knnmi vi deremot alls icke betrakta kyrkans påstående 
att 2 Cor. 5: 19, då det talar om Guds varaode i Ghristos, lem- 
aar stöd åt den sanningen, att Ohrietas är Ghid och roenniska i 
en person, eoär, såsom vi tro om n5{aktigt hafva ådagalagt, 
denna sanning fierestädM otvetydigt återtnuM i Skriften, och i 
det ifirigavarande stället, då det jemftrM med andra Skriftens 
ord. lätt igsakännes. -^ 

Enahanda är- förhållandet med Ckil. 2: 9/ Omcdeibavt 



TO. 

ttM»r OM «fim der tiiliiiétes ^ii bestämd och beétåetidé åtskiH-- 
sad melhiii gudoméa «oh mandometi t tråg» ém CM^mn 
ifeddbftrt Miräftar Uihm Aett» epr&k den personliga enheten 
BMllan Ghid «eb HMiiriisha i Ghri^Qs^ Je^ns. 

Den fftrra, omedelbara betydelsen anse ti oss iel^ nn 14^ 
dåre behMVa frambålk, ntan fista oss aHenaét t\å den sednare. 
Vi balva dervid att frambålla Hirst, att kyrkan med rätta 
beaktar *^) gndomen» fMlbet^ Gol. 2: 9 såsom Hkbetydanée 
ned Ond; vidare, att, om detta erkftnties, ittågavarande sfälfe 
Itmnar ytterligare stöd tUt den sanningen, ått Ghrtstos^ Jesdsär 
3«d och nieiikiieka i en person. 

STåriigoA tro vi, att någon, som tagHT i be^aktande de ve^ 
dan af os» alfA)#da Skriftens vittnesbf^d om Ohrfsti gadbmtigft 
kifKg^et, Aall^ ntan att taraafen fklsk theori fi^rblfndad, knnnä 
udgå atl tfkämta, dét i honom verkligen fnnebor gndomsväsett*^ 
d«t» fBHhM såsom sammMifatteingen af alla de egenskaper,' 
hvinta i sin lefrande enhet ntgOra godomsvftsendet. Id^e heller 
iMrde man^ med sken af sanning kunna bestrida, att ordett 
**M gndomens fÉllbetf* ottnngnast framställa sig såsom Kkbety-^ 
dande med GNkIs väsende, sedt nr synpnnkten af den thk mäng- 
fhld sif gudomliga ftiUkomligheter, hvilken innebor i d%tta- vä^endr. 
Men ftr det snnda religiösa medvetandet är det omöjligt ati 
tätika sig Qods väsetfde si^öndradt från God. För dletsatn^ 
ma finnes Gnds väsende ioke annorlunda, än såsom innebo^ 
ende Ond sjelf. Bå således stges, att ''alt gndomens rollhet'* ^el^ 
kr Guds väsende i hela sin rikedom innebor Ghristus, så li^ef 
det onekligen närmast att fatta detta såsom likbetydande med 
den samingen, att Ond sJelf i hela sin fullhet af makt, viéiMt, 
godhet, sanning, o. s. v. bor i Ghristos, aldelés i enlighet med 
hvad fömt g^oekade vittnesbö? d hafva lärt oss. I>erföre faltar 
éet kristligt reKgiösa medvetande, som ej* blifVit af rationalistiska 
ArdonMT stiMt eller vilseledt, ovilkoriigen Gol. 2! 9 eåtfom ett 
^léllaesbdrd derom, att Otid med hela rikedomen af sitt gädoms- 
vftsendee (bllhet bor i Gfariettas. SärskiMt må erinras, att deMfea 
är i fiiiikonKg enlighet med det uttryckliga vitt«iesb5f(f, vi ny^ 
Ngen »ett i 2 Gor. 6: )9« Såsom i sistnämnde språk om'G>«d 
säges, att bunf '"vari Gbristo och fiWrsonade vérldtin nvs4'ntg 
q^f^> så eäges i Gol 3: 9, ^^han med hela4rtÉ>fiill]M ""bnr^ 
i Gfaristns. Hnru detta underbura fbrhålhrnde kommfl tiB ståwå, 
därom haf^a vi nndendsats genMi ctet |ohannéiskai4ttneftKördet, 
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a». OxMU wm viMT (i^å, f§^i.mx, a& m Iftijiwfifae aågt^ 

. ]>eQQa VBP deji kriitHpn Ir^s ff/apoolU eödväadiea npyfitlH 
Di0« ajf Ooi. 2; 9* bettrider Hr V. & itofrndartlifin af t^reoM 
akftl (Bil I 38» 30). 

f]0rit och fräna»! erinrar baiiideraoi, alt i Col. I; 10 Atir»* 
"iatjtidat ^ebagade Qud, att ''aU fuWietea'' (T^m^ ro TiAirfoajua) 
9koUe be bw» KQBt»s^ hjvaraf baa, guder flrotaMtnia» att fh 
båda stålleaa talae om enabaada fallhet. aaeer bOra draflas.^^deii 
e^sata, att bvad rm fta ^'aU failbaten'' (i Oel. M) betyder, nk 
eger Kristae deaearo^a icke orspnuigKgni, otao a&ecNtt eo j^fVä 
a£ Gude välbebagT bvera/ v«l ytterligmre ai&Ue ttUa« aa iemia 
ifike Ar aldelee ideatiek med Gud v^lf penonligm^S 

Vi vilja icke illsta oss dervtd aH **ålä fulibeten''' i Goi 
1: 19 i«ke är fiiilkewiUgt likbetydaade Bwd ^'aU gadoiaeDs falt- 
bet'' 8: 9^ ehuro redaa deooa ofaettadigbet kunde vara tiilråok^ 
Ug att (OttiatatgOra dan ibrmela gilligbeleQ af Hr V* B:a alnlrf 
Uéam^ Vi fiUte oes icke der¥id« emedan va anie, att a^^oetelaQ 
vM kunde ftfven i Cel» 3; 9 bafva b age gaa t tig af aamaMt nl^ 
tryekaeiU oab sagt, att det behagadie Gadt att ''alt gadomana fuU^ 
b^ skulle bo i Gbrietas, utan att bau derigtfuom gitt aanniDgefl 
fbr när eller gifvit något stöd it Hr V. R:i ebitledning. Saono'* 
likt ekaU Hr V. R. lika litet eom nigea aanan fbmekå, ait^ 
da afKMtelen betygar^ att Qud var i Chriato, ban anser detta ega 
rum enligt Quds behag, oeb att åfMM^lea följaktligen skuUe kunna 
eSga: det har ''behagat'' Ged att vara i Cbristas och fbrsona 
varldeo med sig ejelC Mao vi iro icke, aU Hr V. JR. eller nl^ 
gon* som tänker det minsta föydriktigt, skulle, om aposteka «i 
uttryckt sig, deraf bafva dragit den slutsatsen, att a(M)stelen bet 
tfttktade Gud n^f sisom blott och bart en Glids gåfva till it** 
aUUMd fria Gud i egentlig meniag. Ordet "behagat" beböfrer 
ieke uttryefca annat, ån att dat ifr&«avatande .förbillaodet, vaia 
aig Guds varande eUer gadomsfullhetens inneboende i Christue^ 
4iger rum bvarkeu genom fyeiek eller metafysisk nftdvändighatv 
utan tillfölje af ett gudomligt ridslot» Detta är en a|»ostoli|k 
itaaka^ p& b¥ilk#n raMaaalismen vtl kan se ned Wraktligt, mm 
•bvilken •den ieke kan ur^skriftsammanfaanget utpliaa. 

. Lika bakfdelielte är den åtdra aoaUU-kningen» enligt bvilkea 
S^b: 3: 19^ förmenas omintalgttia den kyrkliga Qppf9ttniogen af 
(khii.9,, AC Aretaämude ställe, visai;. sig att "aU Q«ids fuUbet^"^ 
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(jtav nXtjifmftu w &^) är något, hvarefter åfven vi v«ri^ men- 
Biskor hafva att slräfra, oob hvaraf äfVen vi — således iefce 
Kriste wum — ftro i stånd att nppTyHas*". Hr V. R. yill 
Uri se ett bevis, att ""Paalns med Gods plärema (foltliet) me- 
nar ingenting annat än Gods beläte {unmv th •dee) Jemte gods- 
gestalten (fAOQ^tj ^«i»), det vitl säga sammsnfattoiogen af dea 
berrl^et (^$a), som God gifvi t Kristus, och som genom bo- 
notn skall komma äiVen oss till del (Joh. 17: 22), så att vi 
blifva Ukbiidade med Gods Sons bild (Rom. 8: 29)"^. 

Vi tro, att det icke skalle hi^va ländt till, nackdel, ond 
Hr Y. R. här och annorstädes något mera ställt sig sjdf tiU 
^«rrättrise den förmaning att akta på nyanseringar i nttryck, 
han med ett klandervärdt öfvermod riktar till sin rec. Redao 
uttrycken: ^ads fellbet'' och "^gudomens follbef' i och för sig 
i^iVa betraktade förete ögonskenligen en nyansering, som efter 
vårt förm^ande icke är betydebelös, atan fast m^ erinrar den 
tänkiykle läsaren derom, att, såsom kontexten dessutom yisar^ 
med dessa ord betecknas olika föremål: i £ph. 3: 19 de nådegåf- 
vor, med hvilka gadomsväsendet uppfylkr, i Col. 2: 9 Guds väsen- 
des hela rikedom. God sjelf i egentlig mening. Äunu bestämdare 
^nyansering** eger rum mellan satserna betraktade i deras hel- 
het, d. v. s. mellan den dogmatiska utsagan ''i honom bor all 
gudomens fnllbet lekaml^en** odi den sedligt religiösa uppmaning, 
hvilken, såsom ett mål, hvartMI de troende hafva att sylte « 
nppställer, att de måga uppfyllde varda med all Gruds ftd- 
het (ha nXijQw^ijTs eur nav nXtjgatfia ^&f). Styrkan i Hr 
V. R:s bevisföring är, såsom vi med afeeende på förhållandet 
mellan den bibliska och utombibiiska litteraturen redan anmärkt, 
ofta den svaghet, som behäftar hans blick, så snart det gäller 
att urskilja dylik nyansering i uttrycket. Denna svaghet till* 
låter honom, att, med den naiva öfvertygelsens krstfit, förblanda 
si^er, som f5r en grundligare betraktelse visa sig gaoska hetero- 
gena. En dylik naivitet gifver onekligen en viss styrka; den 
verkar otroligt på en mängd läsare, hvilka äro ännu mindre 
skarpsynta, än författaren. 

Egde Hr V. R. sjelf tillrädcKg känsla för nyaoserifigar t 
uttryck så borde åtminstone den sist påpekade nyanseringen 
icke ond&llit konom. Den boi^ hafva ledt honom till den in** 
eigten, att, äfven under förutsättning, att ^eog odi ^ottjg 
vore likbetydande — hvilket likväl icke är fallet odi km jr- 
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kas allwiMl af deo» tom aHl fltar mycket saknar kinila fftr ny- 
aii8«riiHtar i attryeket -^ skiiinafdeii mellan å% bada saUerna är 
stor, snar fnllhetens innebosnds i Gol. 2: 9 msäf^ såsom 
en Tsrklighst, msn i B)>b. 3: I1> icke s&som en verklifrhet, ntaii 
såsom ett efterstrftfvansvirdt ideal. Väckt deraf, borde han vi- 
dare hafva eftersintfat, homvida Skriften alltid Tid fram»tälhiin-> 
^n sf ett så besksiFadt ideal nr menniskan, antager att detta 
skall af en blott menniska kunna hinnas så ftiHkomlifrt eller på 
samma sfftt och i samma mening, som det i Christni^ är förverk- 
Kgadt. Han skulle då hafva fbnnit att Christns t. ex. maoar 
sina läijungar att vara *H\illkomlige, sisom deras himmelske Fader 
fnllkomlig är**, utan att det gema kan falla någon fbrstfindig Msare 
ht att fatta detta annorlunda än så, att läijungames bestämmelse 
var, att bllfva den himmelske Fadren lika ij^nllkomlighet i den 
mån, som derss of5rytterliga karakter af ändliga varelser tillät 
sftdant, men alldeles ieke sS, att de någonsin skulle kunna, så- 
som enfbdde Sonen, med sanning sffga tifl Fadren: allt mitt är 
ditt och ditt är mitt. I enlighet härmed hafva ii att förstå 
npostelens ord Eph. 3: 19, derest vi med Hr V. R. antaga "ftll 
Guds fuMhet" ' såftom llkbetydande med "all gudomens ftillhet**, 
men fRr bSda fasthålla den betydelse, som vi anse fik* **all gn- 
dolnens ftallhet** vara i Col 2: 9 den riktiga, nemligen Guds ^ä- 
send^s hela ipkedom, fullheten af gudomlig magt, vishet, godhet, 
heKghet o. s. v. betraktad såsom det subjekts egendom, hos hvilket 
gudomens fullhet säges innebo. Misstaga vi oss ej alltfbr mycket , 
så finner Hr V. K. äfVen i sin rationella idealism Gud eller det abso- 
Itita sjelfmedvetandet uppstäldt såsom mål för det ändliga sjelfmed- 
vetandets utveckling, utan att dermed skall vara utsagdt, att 
det ändliga sjelfmed vetandet någonsin kan sammanfalla med det 
oändliga, eller att det gudomliga sjelfmedvetandets hela, oändliga 
sanningstnnehåll slutligen blifver äfven det andliga »jelfhiedvetan- 
dets egendom. Lika litet behöfver det, att uppfyllelsen "med 
all Guds fttllhet" sättes såsom mål, innebära, att denna upp- 
fyllelse en gång skall vara ftillbordad, d. v. s. upphora att vara 
mål. Skriften tillåter oss icke heller att så uppfatta Guds och 
menniskans förhållande i allmänhet, att "all gudomens ftallhet" 
skulle någonsin komma att innebo de troende. Väl talar den 
om itt Guds boende hos de trogna, hvarom mera framdeles; 
men aldrig säges om någon, utom Christus, att "all gudomoM 
feiHhet" bor i honotp. Just detta, att Skriften om Obristus ut- 
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ta|«r ett aådaat ImIa gudboi^llhettiia nmeboeade ^Saom m foU^ 
oinskrtakt fiill yerkligbet, icke såsom ett mål i^tt ^Iterstiif- 
va, »tftUw honom i den bestftoNUielie motsale till de trogw ock 
tm alla blott äadliga yardeer. Vore hen en Uett meonieki^ a4 
skttlle ntan tvifvel om henoqi gålb kvad sofm gjiUer ^m bena 
trogna, nemUgen att beeittningeo af ^^all gvdomene foUbet'' år 
ett roåi mot hvUket 0Qp{>b<Migen b^ etrltfvas, men bvilket aldrig 
kan nppnåe. Saitom meoniiska bar hna viifierligee äf?en utveokiait 
sig oob fortgått mot denna delaktighet i Gpdomen, såsom mot ett 
mål Men detta uttalar blott den ena sidan af Skriftws saening 
om Cbristos. Den andra sidan är, att *'all gndomens fallbet'^ boc 
i honom; att det för en blott menniska onpphinneliga ändfonålet 
i honom eger fnll verklighet. Häri ti>or sig CDrsamlingen med 
WUta se ett kraftigt st^ för den sanningen, i4t Ghrietiis är icke 
blott menniska, ntan sann God. Ty endast nnder förntsättaiog 
af den ptrsonliiga /enheten af Gnd och mensisha i Christns är 
d^ tänkbart, att *'atl gudomens föllhet'* ber i honom* 

Hr V. R. 95ker und^ denna slutföljd genom den betydelse ^ 
han i Cel. 2: 9 tillägger ord^ ''lekamligen^ Han förmenar nem* 
ligen, att ''^m detta uttryck hos Paulus närmast afser att på- 
peka ;ikillaaden mellan Kristi preexistentiella tillstånd och bana 
herrligbets, i hvilket han — i fullständigaste likhet med hvad 
nya testamentet lärer om alla ftån jordelifvet till herrltghetBa tf- 
Tergångaa menniskoaiidar — är beklädd loed en förklarad leka- 
men; så häntyder det tillika dtrpå, att Kristus på ett begrän- 
sadt och inskränkt sätt besitter det gudomliga, att detta 
hos honom är blott en af glans (anavyu^fåa) (£br. 1: 3) af 
den ende Guds majes^t/' 

Hr V. R. vill, såsom vi se, att ordet ''IdLaroligeo'' skall 
häntyda äfven derpå, ''att Kristus på ett begränsadt och in* 
skränkt sätt besitter det gudomliga, att detta hos honom äx* 
blett en afglans • • af den enda Guds majestät" 

Ögenskenligen företer denna förklaring ett vabkktnde i fråga 
om det subjekt, till hvilket tiltäggsordet bör hänföras. I den 
första satsen: "att Kristus på ett begränsadt oeh inskränkt sålt 
besitter det gudomliga", hänföres, '^lekaml^en" tili det enbjekt^ 
hvilket omsbter ("besitter") "gndemens fuUbet" Vi bestrida 
ieke m&jligbeten af en sådan konstruktion, heldet åm ieke 
mkmr aktningsVärda autoriteter. Vi tena då i CoL 2: 9 helt 
•enkrit uttalad den sanningent att i Christns, som är en menr 
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oitka ftå foHtttodigtf att iok» kelkr l«k«n]{gbetea Mknas, bor 
^11 gudomens follhefS hela gadomsväseDdott rikedom d. v. s. 
gttAomami ftillhet titan inskrånbriiig. Vi tro det vara lika ^on- 
skenKgt, att deana Ufypfatt&ing är riktig, som alt den innebär 
raka nKytsatsen titl Hr V. R:s« Tydligen uttalar aipostelen der* 
igenom, att Christns, som är en sanaskyldig itienniika, och si«* 
sent sfidan tisseriigen begränsad ooh inskränkt, likväl har i sig 
"^domens fQlHie^ inneboende p& ett obegränsadt ock oinskränkt 
sfttt, enär kan har i sig mneboende ^all^ gadomens falUiet 

Deto andra satsen iter f&mtsätter, att ordet "'lekamligen*' 
binlttrés tM gndomsftallhetens inneboenda Oss synes denna kon- 
simktion olvongnåre, ehmru meningen blir sv&rfattUgafe. 

Hvar och en ikiner lätA, att oro 'lekamligen^ befteoknari 
iftsont Hr Y^ R. påstår, en sidan inskränkning och begränsning 
af gndom«fnllbeten eller det gadomKga hps Ohristns, att detta 
redooeras* ttll **en blott arians af den ende Onds majestät^ a& 
s5ndrad firån Onds väsende och från fullheten af detsamma, eller 
één oändligt rika saromanfattningert af dess egenskaper, i& kan 
egentlig alls ieke gudomens fullhet sägas bo i Christus. Anna 
orimligare blir ék att säga, att i honom bor all gudomens iUl* 
het. Hvar och en finner lätt, att ''all gudomem follfaet** är det* 
samma som gudomens fuUbet utan inskränkning. Apoetelen skulle 
således, enligt unHarbmens tolkningssätt, hafva i OoL 2:0 sagt, 
att gudomens fulfbet utan inakrånkning bor bos Ohristus nned 
,en sådan inskränkning, att alla icke gudomens fullbet, utan Uott 
en afglans af gudomens failhet, bor i honom. 

En dylik tolkning af apostdens ord är, enligt vår tanka ^ 
icke påkallad. Den gör icke apostelens skeifeätt beder, rättArdigas 
icke af Skriftens sammanhang. Att den icke heller eger stöd i 
den egentliga betydelsen af ordet "lekamligen^ skola vi än ytter* 
ligare 4nfna af hvad som fWjer. 

Den som heldre vill låta Skriften f&rklara sig sjelf tn deri 
hitägga eina egna tankar, skall utan tvifvel i det ifinågavarande 
panlinska språket se en tydlig analogi med det johanneiskae 
*K)rdet vardt kött oA botide ibland oss^ äfveosom med det 
paulinska vittnesbördet: "K^^ud säncte sin Bon i synd%t kötte Uk- 
nehe.^ Med bliekea fästad på dessa likartade uttryck tro vi, 
Btt ttian kan oel| skali ftr ordet ''lehamligeD^ likasom I6r Ool. 
2: 9, i dess helhet inna en tydakig, isom är okonstlad, som står 
*v ((fv«renestäinmehe med Skriftens ord i öfirigt ock som af nni* 
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tarismens fftrklaring upptager hvad dernti kan fianas »aiHit ocfr 
beaktansvärdt 

Hit råktia y\ den anmärkningen, att apostelen med orde* 
**lekamfigen** yelat "påpeka skillnaden mellan Kristi preexisten- 
tiella och hans herrlighets tillstand." I sitt preexistentietla titt- 
stånd var Sonen Gnd och icke memiiska^ Gndomsväsendets fjdl- 
het kände vftl ock då sägas bo i honom, såsom 'väsendet käft 
sägas innebo personen, hvars väsende det är. Men ^4ekamligm^ 
kunde det icke bo i Sonen, förr än efter mandomsanammelseii.. 
Först sedan Ordet, som var God, är vordet kött, bor "all gu- 
domens fiillhet" i Christas lekamligen." Ty ftrst rfter Ordets 
menniskobiifVande existerar den personlighet, bvilken gudomens 
fullhet innebor, äfven såsom lekamlig varelse. 

Ordet "lekamligen" antyder vidare på det ifWgavarande 
stället, att i Christns det menskliga är verkligt och b^tående* 
att det på intet sätt far ans%s tiliintetgjordt eller nppshikadt af 
gndomen, lika litet efter Christi återgång till härligheten, som 
nnder hans "kötts dagar." Han är och förUtfver en sannskyld% 
menniska. Sålnnda lemnar Gol. 2: 9 lika visst, som det fömt 
betraktade 2 Cor. 5: 19 kraftigt stöd mot både roonoiystiska 
och doketiska villfarelser. 

Men ändtligen utsäger detta tillägg, att det menskliga Ikm 
Christns fbr ingen del får tänkas såsom något fbr gudomen främ- 
mande, eller liksom bredvid densamma ligeande. Ordet "lekam- 
ligen" är nemligen , såsom redan bllfvit anmärkt, enligt des gram- 
matikaliska konstruktionen närmast en bestämning af gudomens 
sätt att vara och verka i Christns, af det sätt, på hvilket gudo- 
mens fbllhet innebor gudamenniskan. Att detta inneboende eger 
rum på gadomligt och andeligt sätt, fbrstods af sig sjelf och 
behöfde icke särskildt påpekas. Ätt det eger rum äfven på menskligt, 
således ock på lekamligt sätt, var f&r faigen del lika klart och 
behöfde visserligen utsägas. Apostelen gör detta genom tiHägget 
"lekamligen", hvilket ord så skarpt som möjligt beted^nar det 
mens^kKga i dess åtskillnad från det gudomliga. Att aposteieo 
ej dermed har kunnat vilja beteckna "all gudomens fhUhet" så- 
som förvandlad till någonting rent kroppsligt, ge^nom hvilken för- 
vandling denna "fullhet" skulle upphört att vara gudomlig, be*- 
höfva vi ej ådagalägga, enär det erkänner lika väl af unitaris- 
men som af orthodoxien. Dét återstår då, enligt vårt färmenande^ 
intet annat sätt att uppfatta det genom ifrågavarande^ uttryck 
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mgihiA nrUUl«id«t« äo att gadomeni fbllhet ingitt med maiw- 
domen i d«n personliga förenings hvilken kyrkan lärerv ooh hvil- 
ken vi redan funnit uttalad af evangelisten Jobanne* i den inne» 
hiiledif^ utlagan: "Ordet vardt kött'" Genom denna förening 
är mandomen vorden Ordets « Guds sons,, andra natur, $k att, 
till följe af denna förening. Gud kan sågas vara och verka 
meflskligt, enftr ban icke sllenast verkar i odi genom mandomen 
såsom sitt organ, ntao i oeh genom detta sitt organ framtråder 
rent af på ett roenskligt sätt, uppenbarande i mandomen sin bår- 
lighet* Ocb då lekamligheton bör till menniskans egendomliga 
natwr, så måste denna gndamenskliga verksambet i ooh genom 
mandomen Mifva äfvenen lekamlig verksamhet, enär eljest å ena 
sidan en del af menniskonaturen, nemligen lekamligbeten, skulle 
Mifvii för gudomen främmande, å den andra Gud för oss icke 
ekuHe blifvit i samma mån (Ömimmelig (jfr 1 Job. 1). Detta 
fsdomens menskliga sätt att vara och verka uttalar nu apostelen 
eärskildt om gudomens inneboende i Christus, dermed uttryc- 
kande den fullkomligaste vexelgenomträngning af det gudomliga 
ocb menskliga, utan någon inskränkning i den fullhet, 
hvarmed gudomen innebor. 

Ordet "'lekamligen'' lemnar således, då det iiattas i sin rätta 
lietydelse, intet stöd för den åsigten, att det gudomliga bos 
Christus är ""blott en af]glans af den enda Guds majestät"" i den 
meningen, att hos honom skulle saknas något af den "gudomens 
fulibet"', bvilkea utgör "den ende Guds'" härliga väsende. Visser- 
ligen är det gudomliga Logos, om b vars inneboende bär närmast 
tr tal, ^'Guds härligheU sken och hans väsendes rätU beläte."" 
Men att han ioke är en ""blott"" aulans i den meningen, att 
hos honom skalle saknas nlgot af gudomen» fullhet, att denna 
aulans icke är någonting ringare än Gud sjelf, derom förvissar 
oss just ifrågavarande apostoliska utsaga, att all gudomens full- 
<het bw hes honom. 

Y4 tro, att hvaije uppriktig läsare, han må finna den per- 
eonliga enheten mellan Gud ooh menniska anstötlig eller icke, 
skall nödgas erkänna, att den ofvan angifna meningen är den 
enda, som otvunget kan tagas nr aposteleas ord i Gol. 2: 9. 
Han «kaU då icke heller kunna neka, att detta ställe lemnar 
ett nytt, kraftigt bevis för skriftenligheten af Guds församlings 
uppfattning af Nya Testamentets lära om Cbristi gudom. — 

Rikligheteii af den uppfattning af ordet ""lekamligen", som 
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vi nyss framställt, beBtyrkc» &q ylteriigare gpaom bikmnm 
ord tOl Thcoikaa odi Philippitf 1 JiiÄ. 14c 6*^11. Sedaa Je&iis 
tftlat oin sia bortgångs till Fadreo och cterigeiioia föranledt TW*- 
roas* bekymrade fråga: hum kuime vi veta vägeo? avarair Ji^m$ 
fitot: ''jag år v&gea^ sanniogen ocfa lifvet: iogea kommer till 
Fadren utan genom raig^. Vi hafva redan erinrat om den roUk^ 
tiga b^ydelaeo af deesa ord, men bedje na låsaren i det ifrå- 
gavarande sammanhanget syDneriigen bel^eria den# MljUgea kaa 
man tanka en blott menniriia vara ''vågéa% mc» att ^ blott 
menniska skalle vara ''sanningen odi lifvet" -*- detta synes stri«* 
daade mot aU& sanda religiösa begrq;q[>. Alt eo blett menowka 
kinner "sanningen^, att '^sanniagen" b(Mr i faeaaee lijerta år tiok* 
bart* ,Men God allena år "sanningen". . . 

Alldeles samma anmårkaiag gaUer om "lifvet", LefVaadeiAr 
nMUkiskan, "Kfvet" kan hon sågas hafva funnit då bon fnnait 
God. Men att en blott menniska, äfven.om hon kommit i åfA 
umeriigatte religäsa förhållaode till "Ufvet'S akuUe vara S|elfYa 
"lifvet" — detta .syn^ vara stridande mot allt aandt rdigiSsft 
begféj^p^ €9 mindre åfa mot all suad religiOs ktasla. 

Redan dessa ord, "Jag år . • sandiagen och lifvet'^ ^vm 
såledcB det bestämda, intrycket, att GhristNs vill erkäaaat såsom 
G«d "oppenhar vorden i köttet", såsom Gud sjelf. framträdande 
i mmimako-natar^ eller såaom det hfåmt r.GoL 2c 9 "lekamt^;»»". 

Hora Qeirran dessa ord åjpo från att vara. blott byp^^lislut 
talesätt, visar sig nogsamt dera^ att Frålsiven i dci följande iicke 
allenast vidhåller dem, atati ock framhäfver ånsA starkare den 
taake^ vi fdnnit otidoai^ "ICänden i mig så kändan i. ja ofk 
min Fader: och nu kånnen i honom odk haffen aett honörn^. 
JLäijnngare ioke alieoast hade genom Jesus, såsoim våges^ lävt 
kåma Fadren, utan i och med det att ds kån^de Jesas, så 
4ånde de ock Fadren. Mei^ Jesns^.såg«^ ock«tt de hade'^sett 
honom (Fadren)". Herren brukar hår aldeles samma ond* mm 
apostekn Jiobannes 1 Job« 1: 1 brakar för att betecknat, aH tiir-* 
jaasams med den sifiåliga blioken varseUifvjt libeos ofd, i rdass 
nppeid)arelse. Ordet. '%e^', i sin åtskiHnad &ån ocdet ^*k&mmlt% 
utmärka tydligt den sinnliga förnimmelsen, Inrilken åtar förat^ 
sååter hös fönnnålet ainnlig fdmimmdighi^ Frälsarens .lord ttt 
Thomas mås^ siJedes innebära att Fadren,' den allena. sanne 
Guden,, hvilken i sig ianeskntier "all godMiens fuUhet" idoe idla^ 
nast bor i Cfaristns '^lekamligen" sjbom Gol. 2: 9 DtiiiVi^ ntan 



^ 
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eok ftr lAijmganiM tinnl^ bSiok framträckto lakainligMt Di 
p& andra ställen Ond (Fadrid) s^m bo i ett ^nt dit inf^n kom* 
ma kan, då icke Fadnen, ntan Soned inträdt i penonlig ftrening 
roéd miHldotten, ei kan detta boende nti och' eynligblifvande ge* 
nom mandomen, detta framträdande i lekamlig geetalt icke fattas 
såeem en oaiedeibar Fadreae uppenbarelse genom mancforoea, Fa- 
drens gudomsfblbet ter sig i Cbristns endast genom Ordets (Lo* 
goe*) ftemedlingt men på detta sätt ter och uppenbarar de» sig dec; 

All t?okan i detta hänseende måste^fi^ den nppriluige oA 
MrdonnfKe sanningssökaren häfvaå genom Frälsarens svar på 
PUHppi bön: ""Hare låt om se Fadren så hafre vi nog*". Jesus 
sttger fbrsttiil honom, med en vänliga men allvarlig fttrebråeloei 
*'Jag är så lång tid när eder ooh da känner mig icke, Philip* 
p«s^ -^8a kännear mig ioke? iVar det Jesos, Philippvs begärde 
se och således ännu icke igenkännt? Det var ju Fadren? Svs^ 
rar då Jesus ieke på Philippi bOnefiiga? Hvad menar han der- 
ned, att PUlippus, ej kännt honom, Sonen? Tydltgea idgen* 
Mng annat, än att den som icke i Sonen ^ i Chiistus ser annat 
ån en Uott menni^kä, ja, de» som ieke i honom ser Fadren, 
nppnabaråd till ooh med i Sonens lekamliga gestalt för den sinn- 
liga Uicken, han känner ännu icke Jesas. Dock vi behiifva jn 
ioke ftrhlara Frälsarens ord. Han har sjelf, så tydligt som 
moasktigt kprik ftomår ttttryoka en sanning, uttalat sin mening t 
^"Den mig ser han ser Fadren; och huru säger du^ låt' oss se 
Faértn? Tror du ioke att jag är i Fadren odi Fadren i mig? 
Orden ^ som jag talar tiU eder talai^ jag icke af mig sjelf: Fa« 
droif som hUfver i mig, han gör gerningarde» Tror mig att jag 
är i FMreii och Fadren i mig: e^^est tror mig ftr ssyelfva ger* 
niogaraes ekull^. 

Att ^Ordet^S som var Ghtd, anammat mandom kafva Vi sett 
af äknAms nttryekUga vittnesbörd. Alt Fadren, som öppen* 
bårar sig., till och med i det meaniskovordna Ordets lekMnliga 
fbreleelae, anaauttat J&aadom, säges ingenslädes i Skriften oidi 
strider mot heiä Skriftens analogi. Vi hånvisas sålnnda, att 
titttka oss den ifrågavarande fadrens sinnliga uppenbarelse aå- 
-son ^medlad genom Ordet (Logos)* Fadren kan stnUgen ses 
odi föminuvas i Ohristns^ icke emedan Fadren anammat nnsi* 
dMit ' tttan «å vida ooh emedan nollan Fadren ooh Sonen eger 
Tfåm dm fnllkomliga väaettienhetf alt Sonen , som aoaanat 
nandom, är ett med Fadren. 



80 

Denna Fadrens och Sonen^ enbet^ synes vara förutsatt i 
Frälsarens tal om Fadrens synligblifVande graom Sonen och cte- 
ras dmsesidiga boende och blifvaqde' i hvarandra, hvilket före-^ 
kommer icke allenast pa det ofvan citerade st&Het ntan ock i 
J«h. 17: 21. 23. 

Dock vi beböfva ej taga vår tillflykt till bl<>tta slutlednin*- 
gar för att f^vissas derom, att tron på denna Fadrens och So- 
nens enhet eger grund i Skriften. Frälsaren uttalar ja orda-* 
grannt denna sanning och gör det mer än en gång på del aldra 
eftertryckligaste. Just i det nyss åberopade stycket säger Jesus 
tiU sin himmelske Fader: *^att de (lärjongarne) skola alle. vara 
ett 'såsom ock vi (jag och du) äro ett^. I föregående 10 vers 
af samma kapitel säger han: ^'Helige Fader förvara i ditt namn 
dem., du mig gifvit hafv^, att de må vara ett, såsom ock vi^t 
(äno ett). ^ , 

Ogonskenligen förutsätta hans ord på båda dessa ställen, 
att hans enhet med Fadren är för lärjungarne, inför hvilkahan 
bad denna bön, en redan välbekant sak Också var det icke 
förifUi gången de hörde samma enhet uttalad af deras Herre odi 
mästare. Redan i Joh. 10: 30 se vi denna sanning uttalad med 
den dogmatiska undervisningens hela eftertryck. 

På Judarnes enträgna fordran att han skulle fritt ut säga 
dem^ om han vore Christus, svarar han först med hänvisning 
till gerningarne, som han gjorde i sin Faders namn. D^efter för- 
klarar han orsaken till deras otro vara d^, att de, såsom han 
redan förut sagt dem, icke voro al hans får. Häraf tager han 
sig anledning att tala om' sina får och särskildt om den trygge- 
het de ega under hans vård. *lngen kan rycka d«n utur min 
hand'\ I Judarnes ögon var den, som så talade en svag men^ 
niskoson, hvilken de hoppades snart kunna förgöra, hvars hand 
då icke skulle mycket förmå till skyddande af den förskingrade 
hjorden. Denna illusion vill Jesus skingra, eller åtminstone ut- 
tala sanningen, den må blifva till fall eller upprättelse. Han 
gör detta så, att hdn derjemte erkänner hvad som var rikt%[t 
i Judarnes uppfattning. Detta inskränkte s% till den sanningmi 
att Fadren är större än den menniskoson, de sågo- framför «g. 
Grudamenniskan erkänner sig här såsoro öfverallt vara ringare 
än Fadren, hvilken icke är född, oph icke har begränsat sig till 
menniskolifvets vilkor. Men hvad hftn egentligen vill uttala är 
tydligen icke denna sanning, ehuru vigtig äfven den är,. utan en 
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annan, sjelfVa hemligheten af Sonens förhållande till Fadren. 
Denna hemlighet framskymtar redan i den likställighet, han gif- 
ver &t sin hand och Fadren s band d& fråga år om makten 
att beskydda lärjungarne. Att rara i Sonens hand är lika tryggt 
som att vara i Fadrens hand. Nej, icke blott det: att vara 
i Sonens hand är alldeles detsamma som att vara i Fadrens 
hand. Sådant är enligt vår känsla det omedelbara intrycket af 
dessa Frälsarens ord. Vi säga icke, att de uttala Fadrens och 
Sonens enhet, men de leda ovilkorligen blicken åt detta håll. 
De tillåta väl, att jag fasthåller åtskillnaden mellan Fadren och 
Sonen, men icke att jag tänker härlighetens sken afsöndradt 
från härligheten sjelf eller från sjelfva väsendet. De tillämpa i 
ett enskildt fall hvad Christns i Joh. 17: 10 uttalar såsom all- 
män regel genom de orden: allt mitt är ditt, och ditt är mitt; 
en regel, hvilken, i förbigående sagdt, icke mister något af sin 
allmängiltighet, då den sammanhålles med den kontext, i hvil- 
ken den är gifven. 

Efter detta förberedande tal , som visserligen i hög grad var 
egnadt att göra fienderna känsliga för udden af den sanning, 
som derefter oförtäckt skulle utsägas, låter Frälsaren följa den 
korta, men innehållsdigra satsen: "Jag och Fadren äro ett'^ 

Ghristus har på andra ställen sagt: 

Jag är i Fadren och Fadren i mig; Den mig ser, 
han ser Fadren. Här säger han: Jag och Fadren äro ett. 

På Judarne gjorde dessa ord ett sådant intryck, att de 
togo opp stenar till att stena honom. Ty om ock af Frälsarens 
ord i det följande synes ögonskenligt, att Judarnes förbittring 
måste till en del föranledts genom någon tillämpning, som han 
på sig gjort, af benämningen Guds son, så tillåter svårligen 
sammanhanget annat än att, såsom samverkande till denna för- 
bittring, antaga äfven dessa orden: '*Jag och Fadi'en äro ett.'' 
Judarne fiinno en hädelse i hans ord, emedan han, som var i 
deras ögon en blott menniska, genom dessa ord gjorde sig sjelf 
till Gud. 

Vi tro, att Judarne rätt uppfattat ordens betydelse. Det 
omedelbara intryck, de lemna, är onekligen, att den, som uttalar 
dem så, som Jesus gjorde, han gör sig sjelf till Gud. I enlighet 
med detta omedelbara intryck har ock Guds församling fattat 
dem. Den har gjort det utan anstöt, icke emedan den förnekat 
det anstötliga, som måste ligga deruti, att en blott menniska 

Theolog. Tidskr. 1863. Haft. II. « 
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gör sig sjelf tiU God, otao emedan den i tron fattar GhrifltoB 
icke såsom en blott menniska, utan såsom Gnds son, bvilken 
anammat mandom oeh hvilken Skriften äfren annorstädes be- 
tygar vara sann Gud. 

Unitarismen^ byilken, liksom Jndame, ser i Christas en 
blott menniska, måste antingen, i likhet med samma Judar, be* 
trakta utsagan såsom en bädelse, eller oek förneka riktigheten af 
den tydning, som dfverensstämmer med det omedelbara intrycket. 

Sistnämnde utväg väJjer Hr V. R« och i allmänhet den äd- 
lare unitarismen, som eger öppet sinne för Ohristi ocfa Guds ords 
sedliga v höghet och renhet. Den sök^ ådagalägga, att ifråga- 
varande Frälsarens ord icke böra tagas i den betydelse, hvari 
kyrkan tagit dem; att de fastmer tilBta en tydning, som be- 
tager dem all anstötlighet äfven i en blott menniskas mun. På- 
ståendet, att Jesu nästföljande ord bjuda denna uppfattning, anse 
vi sakna tillräcklig grund. Såsom bvar och en finner af de föl- 
jande versames ordalydelse, vidrör Jesus* icke vidare frågan om 
sin och Fadr^s enhet. Han söker för tilH&IIet atböja utbrottet af 
Judames förbittring genom att leda deras uppmärksamhet på den 
allmännare betydelse, i hvitken benämnidgame Gud odi Guds 
son förekomma i Skriften. Deremot vidrör han icke alls den 
ifrågavarande stötestenen; Han har således icke genom sina ord 
gifvit något stöd åt unitarismens bemödande att äf^en åt enhets- 
förballandet, som Christus säger ega rum mellan Fadren och 
Son^, gifva en karakter af allmänhet, som tillåter att antaga 
samma förhållande ega rum mellan Fadren och en blott menniska. 

Den argumentation, hvarigenom unitarismen söker uppnå 
sitt mål, är i korthet följande: 

Då Jesus på ändra ställen säger, att läijungarne skola vara 
ett, ja, att de skola vara ett såsom han och Fadren äro ett, 
så har man icke anledning att taga enheten innerligare, fullstän- 
digare i det ena än i det andra förhållandet Men nu äro vi 
icke berättigade att antaga enheten mellan läijungar inbördes 
eller mellan dem och Christus såsom annat än en etisk enhet. 
Ifrågavarande Christi ord: **Jag och Fadren äro ett", kunna dcr- 
före, rätt förstådda, endast utmärka "en etisk enhet, men en' 
etisk enhet i sin' högsta potens, i hvilken den Uif^er till en 
dynamisk enhet, så att Messias, med bibehållande af sin per- 
sonlighet oeh viljotrihet, men med undertryckande af sin sjelf- 
viskhet, utgör ett villigt organ, genom hvilket Gud verkar." 
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Härvid amaårks vi först, att Jesns aldrig om någon mensk- 
Ug vareke, utom sig sjelf, säger detta, att han är ett med (lä- 
dren. Väl talar han om de trognas ettvårande inbördes i honom 
och i Fadren, men aldrig säger han om de trogna i allmänhet 
eller om någon troende isynnerhet, att de äro ett med Fadren. 
Fästmö har han i heU andan af sina ord nedlagt en protest 
mot en dyUk föreställning. Icke Christi Ande, utan allenast den 
dårakUgaste faögmodsaade skiUe kunna drifva en blott menniska, 
hon må vara huru helig som heldst, att om sig säga: Jag ooh 
Fadren, den allena sanne Ghiden, äro ett. Oaktadt det bestäm- 
daste medvetande om sin enhet med Ghristus, såsom lemmens 
med hufvodet, kan en kristen, så länge han blif^er beståndande 
i sanningen och hjärtats ödmjukhet, aldrig säga: Jag och Fadren 
äro ett. Fastmer kan han icke utan rysning tänka på ett så- 
dant tilltag af en blott menniska. Det vore den aldradjerfvaste 
och tillika dåraktigaste lögn. Anni^ kunde en sådan utsaga icke 
heller vara i Christi mun, om han vore ingenting annat, än hvad 
nnitarismen vill låta honom vara. Ty det hjelper föga, att ut- 
rusta honom med en mängd härliga egenskaper, derest han, så^ 
som personlighet betraktad, är en blott ändlig varelse. Är åter 
denna personlighet, såsogi vi sett Skriften vittna. Guds son , jemnlik 
Fadren i väsende och egenskaper, den sanne Guden, hvilken 
väl anammat mandom eller mensklig natur, men väsentligen 
är fortfarande sann Gud^ då blir för oss detta ord: **Jag och 
Fadren äro ett^* icke längre en stötesten, utan fastmera uttryck 
af ett förhållande, hvan verklighet under nyssnämnde förutsätt- 
ningar visar sig för det religiösa medvetandet såsom en oefter- 
giflig fordran. Ty för detta madvetande, så snart det vunnit 
någon bildning, är tanken på fiere gudar i egentlig mening, 
det aldra vedervärdigaste. Är Sonen Gud i sanning liksom Fa- 
dren, så tvingas det kristligt religiösa medvetandet att tänka 
honom såsom ett med Fadren. 

Vi tro således, att vi uti h varje någorlunda sannt och bil- 
dadt kristligt medvetande skola finna en bandsförvandt, då vi yrka 
att en blott menniska idie kan utan hädelse säga: Jag och Fa^ 
dren äro ett Skall Hr V. R. neka sitt bifkll till detta yrkande? 
Vi tco, att han vid närmare eftersinnande icke skall göra det^ 
heldst -då han besinnar, att Sonen endast om sig uttalat denna 
enhet med Fadren. 
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Emedkrtid, under afvaktan på svaret « finna vi oss opp- 
m^ade att något närmare belysa påståendet om likartenheten 
af den enhet, hvilken eger ram mellan Fadren och Sonen, med 
den, hvilken eger ram mellan de trogna i Fadren och Sonen. 

Vi anmärka dervid först ooh frankt, att icke ens den enhet, 
som eger rum mellan de trogna inbördes, tår uppfattas såsom 
allenast en etisk enhet, ifall man troget vill följa Skriftens an* 
visning. Den etiska enheten är i detta enbetsförhållaode ett 
väsentligt moment, men ingalunda allt. Fastmer innebår den 
enhet, som karakteriserar förhållandet mellan de trogna, och 
hvilken vi efter Skriftens antydning nämna den mystiska, att de 
sålunda förenade personligheterna utgöra under hufvudet Ghristus 
en helig lekamen d. ä. en lefvande organism, hvilken, utan för- 
fång för individemas personliga fortbestånd, låter dem tillsam- 
mans framstå i enheten med Ghristus såsom en enda personlig- 
het, verkande genom dem såsom sina organer. Om vi icke allt- 
för -mycket misstaga oss, har den philosophi. Hr V. R. hyllar, 
tillegnat sig samma föreställning och tillämpat densamma äfven 
på staten. Den bör således icke vara främmande eller oantaglig 
för den rationella idealismen, ehura den, enligt vår taaVa, är af 
mystisk härkomst och natur. Måhänds^ anspelas på densamma 
genom uttrycket etisk-dynamisk« Hr V. R:s definition «f det 
etiskt- dynamiska enhetsförhållandet låter emedtertid tanken 
stadna vid en blott etisk eller moralisk enhet. Dertill inskrän- 
ker sig dock icke den enhet, som Skriften säger finnas mellan 
de trogna i Ghristus under hufvudet Ghristus, som allt uppfyller, 
R051. 12: 6; 1 Gor. 1^2: 27; Eph. 1: 23; 4: 15, 16; Gol. 1: la 

Otvifvelaktigt är det denna mystiska, icke den blott mora-« 
liska enheten, Ghristus framställer såsom förebildad i Sonens en** 
het med Fadren, då han Joh. 17: 23 säger om sina lärjungar: 
"de skola vara ett såsom ock vi (Fadren och Sonen) äro ett.** 

Af dessa ord följer likväl för. ingen del^ att enhetsförhållan- 
det mellan lärjungarne är fullkomligen likartadt med enhetsför-** 
hållandet mellan Fadren och Sonen. Då apostelen Paulus EIpli* 
5: 23 säger mannen vara hustruns hufvud såsom ock Ghristus 
är församlingens, så lärer väl ingen deraf vilja draga den ekatt^ 
satsen, att förhållandet är i alla måtto detsamma mellan man- 
nen och hustrun, som emellan Ghristus och försaiiilingen. — ^ 
Olikheten mellan förhållandets lemmar å ömse sidor bjuder att 
jemte likheten antaga en olikhet. På samma sätt för ifrågava- / 
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rande fall. Då så väl hela skriftåskidniiigeD som vårt natur- 
liga medvetandes lag förbjuder oss att fatta tveane menniskors 
enhet så, att deraf sknlle uppkomma ett enda menskiigt indivi- 
duum, en menniska i ordets egentliga bemärkelse, så kunna vt 
icke tänka de troende så enade i Christus, att de utgöra en enda 
menniska i egentlig mening. Dereroot då Skriften betygar, att 
Sonen är sann Oud, men tillika uttalar såsom grundsats, att 
Gnd är en, att det icke finnes mer än en Gud, så har den i 
och med detsamma förbjudit oss att i ringaste mån försvaga be- 
tydelsen af Fadrens och Sonens enhet Den bjuder oss att fatta 
Frälsarens ord: *'Jag och Fadren äro ett*^ så egentligt, som de 
låta fatta sig, d. v. s. så, att Fadren och Sonen äro en Gud. 

Vi tro oss härmed hafva ådagalagt, att om ock ifråga- 
varande Frälsarens ord skulle under andra omständigheter och med 
bortseende från hela skriftsammanhanget kunna tolkas så, att de 
innehölle ingenting bevisande för den sanningen att Christus är 
sann Gud liksom Fadren, så bära de likväl, sedda i samman- 
hanget med Nya Testamentets öfriga hithörande ställen vittnes- 
börd derom. De göra det redan genom det intryck, de omedel- 
bart åstadkomma; de göra det ännu mer för den tänkande be- 
traktelsen , emedan de erbjuda nyckeln till den svåra gåtan , som 
uppställes för tron genom de båda utsagorna: Fadren är den al- 
lena sanne Guden Joh. 17; 2 (jmfr 1 Cor 8 6; Eph. 4: 6) och 
Christus, Guds Son, är den sanne Guden och evigt lif Joh. 6: 20. 
Tron på Guds enhet är det .första, nödvändiga vilkoret för 
religionens sanning. Utan denna tro på ett enda allsmäktigt, 
allvist, allbarmhertigt, oinskränkt sjelfständigt väsende upplöser 
sig religionen för det religiösa tänkandet i den tröstlösaste för- 
virring. Allt hvad som innebär en verklig gensägelse mot denna 
tro framstår derföre från det tänkande religiösa medvetandets 
synpunkt såsom en mot sanning och lif fiendtlig lögn. 

I denna punkt råder mellan orthodoxien och unitarismen in- 
gen verklig skUjaktighet. De beskyllningar, den sednare fram- 
kastar mot den förra såsom skulle den hylla en polytheistisk 
tendens, bära allt för ögonskenligt smädelsens karakter för att 
förmena ett allvarsamt bemötande. Guds enhet i den beiydelsen, 
att det icke finnes mer än en enda Gud i egentlig mening, är 
orthodoxiens, likaväl som unitarismens icke blott bekännelse 
utan normerande grundförutsärttning. Ett ord, som framställde ^ 
läror, h vilka vore oförenliga med tron på Gud såsom ett enda, 
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allsmäktigt, allvist, allgodt grondväsende, kan.de oiDiodoxien lika 
litet som unitarismen erkänna såsom ett Gods ord. 

Vore Skriftens lära om Christi sannskyldiga gudom och 
hans jeralikhet med Fadren oförenlig med tron på Guds enhet, 
så kunde Skriften icke vara Guds ord. 

Om vi åter tro på Skriften såsoro Guds ord och tillika 
finna Sonens gudom och jemnlikhet med Fadren ovedersägligen ^ 
densamma uttalad, så måste vi tro på möjligheten att med 
tron på Guds enhet förena denna lära. 

Unitarismen gör sig problemets lösning lätt genom att för- 
neka Christi gudom och genom att, medelst hvaijehanda konst- 
lade förklaringar, för sig sjelf nöjaktigt utlåna Skriftens vHtnes- 
börd om samtna gudom. 

Orthodoxien finner genom ett sådant förfarande knuten af- 
huggen, men icke löst. Den kan så mycket mindre godkänna 
denna utväg , som den i dencfamma ser en förfalskning af fräls- 
ningens ord och frälsningens faktum. Den behöfver icke heller 
godkänna den. Ty samma ord som betygar Sonen vara sann 
Gud lika som Fadren, samma ord gifver ock vid handen, bura 
denna sanning skall med tron på Guds enhet förlikas, och sätter 
dermed inseglet på läran om Christi gudom. 

Det är klart, att, under förutsättning af Fadrens och Sonens 
personliga åtskillnad och jemnlika gudom, Guds enhet i den be- 
märkelse, det religiösa sinnet fordrar, han ega rom endast så 
vida Fadren och Sonen o ak t a dt nämnde åtskillnad äro en 
enda Gud i ett och samma gudomsväsende. 

Ätt så verkligen är förhållandet finner den kri&tfiga tron 
bekräftadt ja, uttaladt genom Guds Sons högtidliga förklaring, 
att Fadren och Sonen äro ett. — ' 

Ännu flera bevis för Sonens gudom hade kunnat fraotdra- 
gas. Dit räkna vi framför allt de trinitariska utsagorna Mtth* 
28: 19 m. fl. Som dessa likväl erhålls^ din fulla betydelse först 
sedan Skriftens läi*a om den helige Ande äfven blifvit under- 
sökt, spara vi dem, till dess vi blifvit i tillfälle att anställa en 
sådan undersökning. 

Såsom bevis i^r Christi sannskyldiga gudom bruka äfVen 
anföras; de ställen, der Christus äras ooh tillbedjes såsoro Gud. 
Vi£ tvingas af omständigheterna att för närvarande underiåta en 
nogrannare undersökning af dessa s^ältoois betydelse. 
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Vi b«4ja dook v&ra Utoare fVin dea sUbdptmkt, vi redan 
vttnnit kasta en blick p& följande stållea: 

1) Stephani ord A6. 7: 59, 60: ""han åkallade och sade: 
Herre Jesa, anamma min anddb Och si böjde han sina 
knän neder och ropade med h^ röst: Herre tillräkna dera 
icke denna synden. Jrofr Lac. 23: 34; 

2) De tabrika apostoliska loi^risningar, hälsningar och slut- 
önskningar nu nu i hvilka Christm frarohålles såsom frälsnings* 
Dådens källa och gifvare, i fullkomlig jembredd med Fadren och 
i det sannskyldiga tillbedjandets ton: 

**Nåd vare med eder och frid af Gud vår Fader och Her- 
ren Jesns Cbristos'' Rom. 1: 7, 1 Gor. 1: 3, Eph. 1: 2 m. fl. st. 

"Frid vare bröderna och kärlek n^ tron af Gud Fader och 
Herren Jesus Christus'' Eph. 3: 23. 

*'Nåd, barmhertighetf frid af Gud Fader och Herren Jesus 
Cbristus, vår Frälsare''. Tit 1: 4. 

''Nåd t barmhertighet, frid vare med eder af Gud Fader 
och af Herren Jesns Cbristus, Fadrens son i sanning och kärlek" 
2 Joh. 1: 3. 

"Vår Hems Jesu Cbristi nåd vare med eder alla« Amen". 
Bonw 16: 24; 1 Thees. 5: 24. m. fl. st. 

"Herren Jesus Cbristus vare med din anda. Nåd vare 
med eder. Amen". 2 Tim. 4: 22. 

"Vår Herres Jusn Cbristi nåd, Guds kärlek och den helige 
Andes delaktighet vare med eder alla". 2 Gor. 13: 13. 

3) Lofsprisningame åt Lammet i Uppenbarelseboken jem- 
förda med lofprisningarne, som egnas honom, som sitter på thro- 
nen. T. ex. 5: 11*— 14. "Och jag såg, och hörde en röst af 
många englar kring om thronen och djuren och de äldsta, och 
deras antal var mångtusen gånger tusen; de sade med hög röst: 
Lammet, som dOdadt är, är värdigt att hafva kraft och rike- 
dom, och visdom, och starkhet, och pris, och lof. Och alla ska- 
pade varelser, som i himmelen äro och på jorden och under jor- 
dea och i hafvet, och allt det uti dem är, hörde jag säga: Ho- 
nom som sitter på thronen, och Lammet vare lof, och ära och 
pris, och kraft, ifrån evighet till evighet. Och de f^ra djuren 
aade: Amen; och de fyra och tjugu äldste föllo ned och tillbådo 
Honom, som lefver ifrån evighet till evighet". 

Vi fråga: är den, som så tillbedjes, som så äras, söm så 
lofprisas en blott menniska i deras ögon, som så becya, lofva, 
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bart hos heliga englar och menniskor, hvilkas ord och föredöme 
i öfrigt med rätta göra anspråk på att vara måttgifvande för oss, 
är det tänkbart utan under förutsättning, att de ta^t i sin fulla- 
ste, ordagranna betydelse Sonens ord: *Men mig ser, han ser 
Fadren" och "Jag och Fadren äro ett"? 

Vi tro att dessa stallon, likavisst som de förut granskade , 
särdeles när de betraktas i sammanhang med dessa, bära sam- 
ma vittnesbörd, som de, att Christus är sann Gud och evigt 
lif, ett med Fadren. — 

Ifrån denna det kristliga trosmedvetandets höjdpunkt, till 
hvilken Skriftens egna ord ledsagat oss, må vi kasta eik 
blick tillbaka på den visserligen underbara, men dock för tron 
genomskinliga väfnad af bestämningar, i hvilken vi nu sett Nya 
Testamentet framlägga för oss sanningen om Gbristi gudom. 

Fadren ^är den allena sanne Guden, sjelfva källan i gudo- 
men, det eviga gudomliga urljuset, den ursprungliga, alstrapde 
personligheten, som hafver lif uti sig sjelf, och bor i ett ljus dit 
ingen komma kan. 

Sonen är källsprånget, som födes ur källan utan att sön- 
dras från källan, det eviga Ordet, . som är när Gud, utgå^ af 
Gud, sändes af Gud och är Gud. I detta har Fadrens väsende 
sitt sanna, fullständiga uttryck. Hvad Fadren är, det är i Son«i 
uttaladt; och ingen känner Fadren, utan Sonen och deil som 
känner Sonen. Sonen är Guds härlighets sken och hans väsen- 
des rätta beläte, det eviga urljusets egen eviga utstrålning, i 
hvilken ljuset är, hvilken är ett med ljuset, så att den, som ser 
Sonen, han ser Fadren. Omedelbart är allenast utstrålningen för 
oss synbar, medelbart se vi genom denna sjelfva urljuset Ty 
de båda äro ett: "Jag och Fadren äro ett". 

Sonen är sålunda visserligen från Fadren härledd, såsom 
glansen från ljuskällan; men såsom ett m.ed Fadren har han till- 
lika allt, hvad Fadren eger: "allt mitt är ditt och ditt är mitt". 
Förhållandet af ursprunglighet och härleddhet är ingen åtskillnad i 
väsende. Än mindre innebär det en sådan åtskillnad, att Fadren 
skulle vara före Sonen. Lika litet som ljuset någonsin är eller kan 
tänkas utan glans, lika litet kan Fadren vara eller tänkas utan 
Sonen. 

I och genom denna sin enhet med Fadren, den allena sanne 
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Gadeti, är Sonen, Ordet, lika visst som Fadrén, den allena 
sanne Gnden och evigt lif. 

Dotta Ord, som i begynnelsen var när Gud och var Gnd, 
är vordet menniska, och vi s&go hans härlighet såsom enfödde 
Sonens härlighet när Fadren, fall med nåd och sanning. I det 
menniskovordna Ordet bor all gudomens fallhet lekamligen. Den 
som ser Ghristos , han ser Fadren. Ty Ghristus och Fadren äro 
ett genom Ordet Ghristos, Guds Son är, i denna enhet med 
Fadren, den allena sanne Guden och evigt lif. 

Denna lära om Ghristi gudom må nu innehålla mycket, som 
är underbart, som icke är af oss begripet, ja, som måste för 
v&r ändliga tanke fbrblifva obegripligt. Detta kan aldrig rätt- 
färdiga förnekandet af dess befintlighet i Nya Testamentet, om 
den verkligen finnes der. 

Det är uppvisande af detta faktum, att Nya Testementet 
så^ lärer Ghristi Gudom, som utgjort vår omedelbara, uttalade 
uppgift i denna af handling. Vi hafva nu anfört hvad vi ansett i 
främsta rummet tjenligt för lösningen af densamma. 

Hafva vi lyckats, så är dermed ock vunnet det praktiska 
ändamålet att betaga den unitariska rationalismen fördelen af 
att under Skriftens baner kunna bekämpa kristendomen. 

Är alternativet klart: antingen är Nya Testamentet vilse- 
ledande eller ock är Ghristus sann Gnd, så tro vi att för tron på 
Ghristi gudom mången är vunnen, som eljest haltat på båda sidor. > 

Måhända, vi dölja icke detta för oss, vänder sig dock mån- 
gen så mycket bestämdare bort äfven från Nya Testamentet, under 
förmenande, att ofvantecknade lära icke tillfredsställer det för- 
nuftiga religiösa tänkandets rättmätiga fordringar. 

Ehuru vi djupt känna och villigt erkänna, att tidens kraf 
mäktigt uppfordrar till ingående på äfven denna frågas utred- 
ning, så kunna vi likväl ej nu med nöjaktig fullständighet in- 
låta oss derpå. 

Vi tillåta oss dock att till förvarande af vår talan och så- 
som föremål för eftersinnande uppställa några satser, förbehållande 
oss att framdeles, om Gud dertill gifver nåd, och ingen annan vill 
åtaga sig detta arbete, förfullständiga och vidare utföra dem. 

1. Den ofvangifna sammanfattningen af Nya Testamentets 
bestän^ningar, företer icke en svårare motsägelse, än som måste 
framträda och verkligen framträder vid hvarje det ändliga med^ 
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vetandets föcsdk att i ändliga kategorier aaimnanfiatta ock uttrycka 
det oändliga. 

2. Denna motsägelse bevisar icke hestäroningames osan- 
nbg, utan allenast tår oförmåga att genom reflexionen till fall 
enhet förmedla det i sig eniga« men fbr vår reflexion i moi^ 
sägelsei» form framträdande. 

3. Den anitariska rationiJismens skenbara enkelhet och 
samstämmighet beror på en falsk abstraktion « som bortskär den 
ena sidan af sanningen; den erbjuder fbr ett gnuidligare rdig^öst 
tänkande svårigheter af vida cgvpare och mera genomgripande 
art än Skriftens lära. 

Detta må vara nog tår att hålla vår talan öppen. Det hav 
ieke varit vår afs^ «tt nu närmare inlåta oss i dessa apok>- 
getiska frågor. Vår uppgift var att visa» att Nya Testamentet 
lärer Ghristi gudom. 

All kristlig sannbg, den må framträda i den praktbka 
och populära föreställningens eller reflexionens och tankens ferm, 
måste ur det kristliga medvetandets synpunkt framstå såso» en 
dyrhmr skatt Derföre har kyrkan genom reflexion på Skriftens 
Mkla pofMilära framstälkiingav samt med stöd af de mera spekular 
tiva, som äfven der förekomma» utbildat sitt medvetande om 
Gud i de tankebestämningar, hvilka ofvan bltfvit framställda och, 
hvilka redan faufvudsakligen i enahanda form innehållas i Sym- 
hohim Athanasianum. Derföre måste vi oek betrakta dessa be-* 
stämningar, så vidt de verkligen hafva grund i Skriften, såsom 
dyrbara skatter, för hvilka det är värdt att kämpa på Uf och 
död. Om också blott en enda länk utryd^es ur sanmngeos 
kedja så har denna förlorat oo^ätUgt i värde. 

Men sanningen i alla . former är icke faåtlig och tillgänglig 
för alla. Den form, sanningen eger i Symbolum Athanasianum 
är frakt af kyrkans dialektiska tankeverksamhet i ordets betrak-^ 
telse, ehuru visserligen ej af en blott theoretisk spekulation, utan 
med ständig väckelse af praktiskt betydelsefulla frågor, och syf- 
tande att betrygga mot villfarelse, som sjelfva egt sin rot i en 
falsk reflexion* I enlighet med sitt ursprung har denna form 
också betydelse närmast för det medvetande, som sjelf är mägtigt 
af en dylik dialektisk tankeverksamhet 

För den en&id, som ej känner behof utaf eller saknar för- 
måga att genom gnmdligare reflexion fixora får sig eller tiile^ia 
sig de bestämningar, hvilka ligga till grund för Skriftens åskådliga 
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framstäilniog af den treraige GtideDs uppenbarelse ftr ots» Mtf- 
ver vifiserligen Symbolom Athanasiaaiun öfVerflödigt eller oojot*- 
bårt Att vilja göra detta BTnbelnm till barnens bekännelse, 
är ett oförstånd, h vartill kyrkan icke gjort sig skyldig, om ock 
enskilda personer, ja, enskilda kyrkosamfaad standoro visat be- 
nägenhet dertitl. För barnet, det må vara äldre^ eller yngre till 
lefnadsåren, är Symbolura Apostolionm den rätta bekännelsen. 
I enlighet härmed har oek detta varit åttnkistone den ^'^ester- 
ländska kristenhet^is dopsymbol. Detta är affattadt helt och 
hållöt efter det första, stora , omedelbara intryck. Skriften lesK 
nar af Fadrens, Soneos och den heliga Anées förhållande till 
verlden och till hvarandra inbördes. 

Fadjren, den allsmähtige Gaden, skaparen toh nppefa&Uarea; 
Sonen, Herren, försonaren; den Helige Ande heliggöraren, del- 
aktiggöraren i försoningens nåd: detta är den goda begynneleeat 
den kristliga trons moéersn^jMk, innehållande i sig sanningens 
hela kraft, men lämpad efter det barnsliga sinnets briiof och 
fattningsförmåga. Vi skulle ej klandra oro onitarismen inskränkte 
sig till det yrkande, att denna form lämipar sig bäst för de 
kristna i aiknänhet. Men då unitarismen fömenav, att här fin- 
nes en annan lära, än i Symbelutn Athanasiannm, då går den 
emot sanningen. En grundlig reflexion på de bestämningar, som 
innehållas i den apostoliska tron, så vidt denna reflexion ledes 
af Skriftens ljus, måste slutligen komma just till de bestämnin- 
gar, som innehållas i Athanasianum. Faktiskt har detta inträf- 
fat i kyrkans historia. Yillfarefeeroas stämli^ anlopp hafva 
varit den yttre anledningen till denna fortgående utbildning och 
utveckling al det kristliga trostnedvetandets toneboende beetäUH 
ningar. Att denna utveckJ^ing icke saknat stM i Skriften, är 
hvctd vi i det föregående sökt ådagalägga. Vi hoppas, att deraf 
visat sig, att vår evangeliska kyrka e| står på oprotastantisk 
grund, att den icke, såsom katholiker och unitarior föregifva, sak- 
nar Skriftens stöd, då hon häfdar såsom gtidomUg sanning den 
bekännelse om Gruds Son, btHken ronekållee i Athanasianum. 

Frågan om denna bekännelses sanning *» saknar ingalunda 
praktisk betydelse. Om oek det enfaldigare, vid t«akens strän- 
gare verksamhet ovanda sinnet har svårt att på tänkandets väg 
tillegna sig betydelsen af den sannmgens dialektih, som i Atha- 
Msianum framtiMer, om oek diénna bekänndses niera absirakta 
form gör den för sådana sinnen något afskriekande, samt fiir- 
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bjader dess anyftndniDg i barnaondervistiiiigdn: så hafra dook 
dess bestämdingar den ögonskenligaste motsvarighet i fi^rsamlin- 
gens förhållande till sin frälsare, öfverallt i församlingens lif 
står vittnesbördet skrifvet, att församlingen i Ghristos sett och 
tillbedt sin Herre och sin Gud. Vore Athanasiannm i sin lära 
om Sonens jemlikhet och enhet med Fadren en légn, så hade 
^församlingens Gudsdyrkan nnder snart tvåtosende år vnnt ett 
förfärande afgnderi. Och vore nnitarismens lära sanning, så 
borde församlingen Intill grunden nedrifva icke blott sin läro- 
byggnad « utan ock sin liturgi. 

Vare det långt ifrån oss att på någon tillämpa den dom 
Athanasiannm uttalar öfver alla dem, som afvtka från här fram- 
ställda tro. Herren allena dömer rätt öfver memiskors ställning 
till sanningen, emedan han allena genomskådar hjertan och alla 
omständigheter, som böra tagas i betraktande fftr att domen skall 
blifva rättvis. Men så mycket vill synas klart, att Symbolum 
Athanasiannm genom ur Skriften hemtade bestämningar noggrannt 
utstakar sanningens väg, att således den, som i fråga om Chri- 
sti gudom underkänner dessa bestämningar, verkligen strider icke 
blott mot menniskors ord, utan emot Guds ord, mot Nya Te- 
stamentets lära om Ghristi gudom. 

A. F. Beckman. 



Blbllosraphlsfea meddelelser. 

MiUtlters Ttteologle mit besonderer Beziehung auf seine 
Versöhnungs- und Erlösungslehre. Von Dr Theod. Har-- 
nack^ ord. Professor der Theol. zu Erlangen. Erste Ab- 
theilung. Luthers theologische Gtundanschauungen. Er- 
langen. Verlag von Theodor Bltjmng. 1862. VIII. 699. 
8:o. Rmt 7: 40. 
Dr Harnacks namn är en tillräcklig borgen, att här skäll 
träffas ej blott Luthers ord, utan Luthers anda: det är en bor- 
gen för grundlighet och sanning i framställningen af vår dyre 
lärofaders theologiska åskådningssätt ^^Herren Gud, hvars nåd 
förlänat mig kraft till detta arbete, ledsage detsamma med sin 
välsignelse ut i offentligheten; han late det i sin mån tjena till 
tsitt liamns ära> till kyrkans uppbyggelse och tiU befordrande af 
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den tbeologi, om favUkMi Latbet säfer, att hon icke bestlr i 
BMuaga ord» utan i ^i^P^'' tankar, i rått kånnedem af eyndena 
storhet ooh af Gud i Ghristo, den korsfäste. Criuc ChriåU 
iheologia sinceriasima !'*' Denna bön, hvarmed förf. slutar sitt 
företal, skall säkert blifva hörd af kyrkans Herre. Få arbetem 
i sednare tider torde rara mera egnade att af Herren brukas för 
nyssn&mBde stora äadam&L 

Bebofvet af en grundlig framstäUning af Luthers tbeologi fir 
i våra tider synnerligen trångande. Luther delar i dessa tider 
med vår Herre Ghristus den åran eller sn^Ueken, att åberopas 
såsom auktoritet till och med af sådana, som åro den verkliga» 
saana kristendomens afgjorda motståndare. Den falska humanitets- 
theori, som i grunden år den öförsonligaste motståndare mot 
kristendom och kristlig protestantism, ålskar att sola sig i yuset 
af Christi och Luthers verkliga, djupa, sanna humanitet Ratio- 
nalismen, ehuru principielt motsatt all auktoritets-tro, försmår 
icke i våra dagar att söka sig intrade hos folket uader Christi 
och Luthers namn. Det kommer sig vål deraf, att ''förnuftet'' 
är en alltför abstrakt och obestämd skylt, åfvensom deraf, att 
en del folk litar mera på Christi och Luthers ord, ån på det« 
som rationalismen utgifver för rent och oblandadt törnuftspråk. 
^ona misstro till hvad rationalismen utgifver för förnuft behöf- 
ver icke innebära ringaktning mot förnuftet såsom sådant, utan 
blott en riktig uppskattning af den föregifna fömuftighetens 
verkliga art Till denna slags förnuft ighet kan hvarken Christi 
lära eller Dr Luthers tbeologi verkligen neddragas. Men sken- 
bart kunna de det genom att afklädas allt det egendomligt höga, 
som för dem år utmärkande. Det år aageläget att förebygga 
sådant genom klar och lefvande framställning af den rika san- 
ning, som utgör bådas innehåll. Veritaa index $u% et falei. 

Såsom ett synnerligt exempel från sednare tider på grund- 
ligt missförstånd af Luthers christologi framstår philosophen 
Weisse, h vilken åt detta ämne egnat ett särskildt utförligare 
ftrbete. Han år af den tanken, att lutherska lärans egentliga, 
ni^prungliga mening och sammanhang ända intill denna stund 
förblifvit främmande, ja icke ens varit historiskt bekant för den 
evangeliska theologien. Fastmer har man blott lösryckt ur denna 
i&ra vissa satser, t ex. läran om den ställföreträdande tillfyllest- 
grisen, och om dessa kämpat, utan insigt i deras verkUga 
m^ing och betydelse. Ga^gt Weisses uppfattning blir Luthers 
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isk&dniogBtfttt ea blaadnkg af gnostieisiii ech 4Bpekiilaliv mysli"- 
ci6in. Att denna appfattoing beror pi ett fattkMiIigt misskän*- 
nande af det lutherska systemets grandtankar om synd och r&tt- 
fördigg&rdse, kan lätt' Ådagaläggas. 

Men äfven der blicken är någorlanda öppen för dessa gnmdr- 
tankar, äro divergenser möjliga* Praktiskt hafra de 4 vårt luid 
framträdt temligen bjert jäst nmler de sednare decenniema. Det 
b5r derföre vara högst välkommet äfven för oss åU fima till- 
f^lidig ledning i denna för oss vigtiga fråga. Efter allt utseende 
erbjuder ifrågavarande arbete m sådan ledning. Dess första af- 
delning, som nn ligger framför oes^ behandlar i fyra böokor Ln- 
thers grundåskådningar 1 B. Die allgemeinen Voraussetzoi^en : 
I. Luthers Theoiegie, ll. Gott in .seiner Deppelbeciehuog znr Welt, 
HL Die Lehre von der Gnadenwafal; 2 & Gott nad die Welt 
aosser C^risto: IV. Ursacfae und Grund des gbttliohen Zoms; 
y. Wesen and Wkknng des göttlichen Zoms; YL Iimerwdtlidie 
Yerwirkligung' der göttlichen Zornstrafe; 3 B. Gott und die Welt 
in Ghristo: VII. Die Liebe Gt>ttes in Ghristo, Vm. Der Zom 
im Dienst der Liebe, IX. Das Yerhältniss von Zorn und Liebe; 
4 B. Gesetz und Evangelium: X. Daa Geset2 und seio Amt 
ti)erhaQpt, XL Das Gesetz in der Heilsökonomie. 

Att läran om verldens försonnig och återiösniag genom Jeens 
Ghrist-os innehar en central, en normerande stäUnmg i Luthers 
lärobegrepp, skall genom detta arbete åskådliggöras. Ea antyd-* 
ning derom finn^ förf. redan i LuUiers bekanta ord i Schmal-^ 
kaldiska urtiklame. Visserligen är- det egentiigen läran om rätt-* 
fördiggörelsen genom tron allena, som bär framhålles. Men hvar 
och en finner lätt, att denna bar sin kraft allena genom viss-* 
heten om den objektiva återiösningen i Ghristo, och att nr lu- 
thersk synpunkt den ena läran oskiljakt^ sammanhänger med 
den andra. Att i d^ lutherska protestantismens polemiska för- 
bUlande till romanismens verklära rätti&rdiggörelsen genom tron 
skulle företrädesvis framhåUas och blifva liksom reformationens 
schibbotet, Åé naturligt Men detta hindrar ej, att den om&it*«> 
tände nådeshandling, som är verldsförsoningen genom Christas^ 
måste i d^ thetiska framställningen blifi^ den egentliga central» 
pnnkten» Så har den alltmer blifnt i den nyaste Ittherka dog* 
matiken. Att den var så redan fte Luthery framskymtar i de 
ékriftstäUen, som i ofvanberörde yttrande af honom åberopas. 
Odi en- närmare betraktelse af Luthers tro. och tkeologi^ sådana 
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de möta i kans skrifter, vira att b&éa hafva »In hjertrot joat i 
Jesu Cbriiti föraoningsrerk. 

^n riktig inslgt uti ooh trogot åU^gif^ande af Lutliere Iftra 
är möjlig endast för den ; som rätt fattat hans karakter såsom 
skriftställare.^ Dr Hamaek bar derföre i inledningens 1 § med- 
delat en teckning af denna karakter. Det torde ej vara otämp- 
Kgt att här återgifra det hnfvadsltkliga af denna teckning. ,,Ghrnnd-| 
tankarna"*, säger Dr H., ^ Lnthers försonings- odi återlOanings- 
liira« hTari äfved inbegrlpes läran om den ställföreträdande tilU 
fyilestgörelsen, äro af honom s& ofta, så bestämdt och tydligt 
tttakde, att det synes nästan obegripligt, bnra i nyare tid si 
oHka uppfattningar af dem kunnat komma till stånd. Inom den 
lutherska kyrkan och theologien har sedan gammalt blott en rOst 
(yort sig gällande angående deras rätta förstånd. I det väsent- 
liga, ehuru visserligen ioke i hela sin omfattning ej heller full- 
ständigt genomarbetade, utan öfVersatta på skolans språk och 
lämpade efter dess method, hafva samma grundtankar öfverg&tt 
i kyrkans dogmatik. Likväl är det ingen lätt uppgift att af 
denna Luthers lära gifra en trogen och fullständig, dess egent- 
liga mening allsidigt träffande och utvecklande, dess egendomliga 
inre struktur afepegiande fVamställning. Svårigheten beror dels 
af öfirerfbllheten , djupet, omfattningen af de tankar, hvilka Lu- 
ther just här så mäktigt och d^erft utvecklar, dels af det egen- 
domliga i hans framställningssätt. 

I förutnämnde hänseende står Luther äfVen vid denna dogm 
på höjden af f5regående århundradens samtliga läroutveckling. 
Alla de skenbart of^enliga åskådningar, hvilka det patristiska 
tidehvarfvet och vidare medeltidens skoiastik ooh mystik bragt i 
dagen, så vidt de låta inför Skriften rättftrdiga sig, samman- 
fattar han med iika mycken fullständighet som trohet mot den 
snndt kyrkliga utvecklingens lag. I^tan att låta binda sig af 
Anselms satisfaktionstheori, hvilken han märkvärdigt nog aldrig 
omrör, men också utan att uppoflhi det skriftenliga sannings- 
innehåll, denna theori för alla tider åt kyrkan betryggat, griper 
Luther tillbaka i den patristiska läroutvecklingens alla momen- 
ter, och sammanbinder båda på det innerligaste och mest Ie& 
vande sätt, med en säkerhet, som ioke bäfvar tillbaka för de 
hårdaste paradoxer och antinomier. Han är derttll mäktig. Den 
fhllhet af tankar, som hans lära i sig förenar, har ingen likhet 
med den rikdom, floden vkl sin mynning sammanhepar ttkå de 



^rftfider« d«ii sUljt; denna firitliet Kknar fastmer det fika inne^ 
hållet af en hälsokälla, hvilken i nya förhållanden, till en ay; 
klar produkt af egendomlig uppfriskande och lifgifvande kraft förenar 
de olika elementer oeh ämnen , hon på sina i det fbrdolda gående 
vägar i sig upptagit. Ur den heliga skrifts förborgade skatt och 
i djupet af egen syndakännedom och troserfareahet har för Lather 
t högre mått, än för någon annan efter apostlarnes dagar, upp- 
låtit sig det rätta förståndet om Guds vrede och Guds lag, 
om Guds nåd och syndares rättfärdiggörelse. Detta för- 
stådd ställer för honom de traditionella läroelementema i ett 
nytt ljus och bringar enhet, klarhet och ordning äfven i det 
skenbart sig sjelf motsägande. Allenast i förbigående må här 
exempelvis erinras, huru den patristiska, sedermera bland folket 
gängse, föreställningen om satans öfverlistande genom Christus, 
ingått i Luthers totalåskådning at den frälsande Gudens all- 
. manna sätt att i verlden verka, samt huru samma föreställning 
här får sitt rätta uttryck och på samma gång rättfärdigas. I>e 
många och mångfaldiga trådarne från föregående kyrkliga tids- 
åldrar håller Luther samlade i sin hand. Men han enar dem 
ock i d^t han förser dem med det nya inslag, hvarom of^anföre 
blifvit taladt. Det är med ett ord reformationens trosprincip, 
hvilande på verldsförsoningens fulländade handling, bragt titl tif 
in en sönderbråkad syndares samvete genom Guds uppenbarelse i 
sitt ord om denna handling och genom kyrkans på denna uppen- 
barelse grundade vittnesbörd, det är denna princip, hvilken gör 
Luther mäktig att på en gång rensa och samla, fördjupa och 
froktbargöra hithörande traditionella läroinneb>H. 

Så utrustad, förmår han omarbeta detta och gifva det ^i 
egen sjelfiständig organisation, som hvarkeo är den patristkka, 
anselmiska, thomistiska eller mystiska, men deremot, utan att 
vara eklektisk, i sig upptager ur dessa föregående lärotyper alla 
momenter, som låta rättfärdiga sig. Dernnder rör han sig, vid 
fri»ndtäHningen af Ghristi verk, på det mest fria och djérf^a sätt 
åt alla sidor, berör alla detta verks förutsättningar, relationer, 
följder. Omgripande tid och evighet, himmel, jord och helvete, 
förer han oss ömsevis ned i Gudomens djup, i det svårt anftk- 
tade. mennisköhjertats fördolda strider, i helvetes afgrunder. Der- 
före taga ock hans tankar i detta lärostycke stundom en flygt, 
som gränsar till oförvägenhet; deras öfeersvallande rikedom är 
så outtömlig, d^as originella djup och kraft så öfTerraskande, 
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riL'ö(v«nrftidigaada, att det kMppail .viU fycbui aU p& eU titt* 
fMMUUbuklev aUt omlattaiide 8ftit.återgifvii.4eiD. 

Häi^ll kommer, att mtthodea. oeb forman för daraa firam* 
8t&UmBg äro egnade raarare.att fbravåra, än lätta uppgiftea. 
D% gamle hade icke si oritt, da do tiUade Latker en eirtkild 
m^hod— «fMiAacIu# hmroica. Men de iaeågo idke nog klart, att 
denna method är en äkta theologisk, icke skolaotåsk, utan pa* 
triatiak, fratngiende nr den innerligaato berfiiring mellM liff^et i 
God iKk veta»det om Grnd. Lv^her aaväader demia netbod i 
kögsta 8til, på ett så fritt, egendomligt och omskiftande sätt, 
att det redan bliiVer ett icke ringa arbete att följa hans tankar 
i' det. enskilda, att iakttaga deras färgayaoser och egendomliga 
karali^w för hvarje stUrskildt falL Ansa sYårare är det att ur 
dem vinna den rätta totalåskådningen och bestämma det mm-, 
enskildheterna böra intaga i det hela. Icke så som sknlte hans 
tal i allmänhet vara mindre klart och begri|»ltgt, ell^ som skulle 
den s^^nboliska sUja, i hvilken hans folkmäasigt bildrika språk 
kläder taakarne, synnerHgen just i lärostycket om Cbristi verk, 
icka^ vai^ nog genomskinlig för att tillåta urskiljande af sak ook 
bikL Men t. vid dessa storartade, i sanning geniala, tankegångar, 
dessa "^förunderliga spel^ulationer'', bvilka förefö)lo Ciyetan så 
hemska,' känner han sig. icke kunna andas nog djupt och friskt 
i. skolans röstning, vare sig den skolastiska eller humanistiska. 
Han känner dem båda väl, gör ock vid sina tillfällen^ på sitt egna 
sätt, deraf bruk; men vanligen bryter han sönder dem och går 
sin egeb väg. Detta gifver visserligen åt hans framställning 
skéoet af form* och methodlöshet. I i^ielfvA verket fortgår dock 
framställningen efter an gifven låg, men efter en annan än det 
abstrakta . förnuftets^ nemligen efter den högre, som är gifven i 
ämnet qelf och dess lif. Ur denna käUa hämtar ban sin diar- 
lektik. :Ty hans n(^gift är ieke, såsom skolastikens, att, tän- 
kande ' och lärande, dLoknässigt tiltegna sig odi återgifva det 
traditibaelt gifha. Det gamla, ånyo genomlefda, utbildade trosiune^ 
hållet bringar han i dagen såsom ett nytt odi egendomligt genom 
ett arbete, Aom. har sin frfijid icke så mycket i formen, som i 
saken, hvars innei(sta han söker, genomskåda. Detta arbete JUr 
ett lifvets arbeU; och. så vida det tillika är tankearbete, fir det 
ttke en bbtt logisk handling, utan en personlig, en sådan, i 
hvilken hela trosmannens alla lefvinde krafter omedelbart taga 
del. Han är för ingm del den rent theoretiska dialektikens och 
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systematiktDé m$x^ Mm kåo ioiBt vim det Haa ktmpor ^ iå* 
som han redan i Mars 150» akrifftr •** 6år «s thealap, **qmae 
nueléum 'nuei9^^ ^ mediMam triHei^ 4t mitchdlam atHiMi ^&nUa^ 
éitr^* Derftre låler «g iagen af bana gnui(ttaskar bmgas in uti 
de Ta&liga akolkaitegorienia, aldraiaiast d» nyare tidm; Dta 
éom loke d^stomnidre fivsöfcer detta^ sttoger a% demed vtigm, 
för en råU inrigt 

Härtill konmer slutligen, att Lmhers skrifter ntra nndaatag 
Alkpegia baos lif oeh ft^iligeii bafVa . lagen fte ain otbildaiag 
jpat i hans egen erfarenhet odi lifootveekKa^ Man har doek 
ofta i sednsTQ tider, vid dfÅrandet efter hans lärobegre^ia 
iare historia, gått ailtf&r ULagt odi föriönit sigi spttsfnadighetav 
som snarare ffft^ begrefqp om nndersökattns skwrpsifine än om 
^^Lliga fiMMUandet. .... Man har dervid nätt Lndier idce 
€Aér honom sjelf och äfven på hans atyecUing laggt en Ms- 
mande, oanråndbar måttstoek. 

Dtt är Yisserligen saant, att Luther ieke ii&n be gyan e b m 
fiamträder, såsom CMvin, ftrdig ock s]fBtematiskt aftfaitadé Um 
ban vacklar ioke heller såsom MelaachloQ oaåifier iut od» dii i 
enskilda faU. Sedan han kommit till den evangeliska sanningea har 
^n, trots den skiljaktiga stäUniog han mrier olika tider inAager 
i f&riiållande m predestinatioBsläraa, fbrblifvit sig lik i de ng- 
4igaste och måttgifvande åskådningame. Dessa geaomgå liUar» 
B9%t alla hans skrifter. . . . Man skilje blott noga mellan haas 
egentliga reformatoriska verksamhet ook öftrargångstideii från om^ 
kring 1509 till leipziger-dispntationen, om hvilken period Lnther 
éjetf siger» att han då ännu '"Mmjokligra tOlåtit och roeii^[ifrit 
toånga oA stora artiklar, i bvilka han sednarefonaiiockfiMfimt 
den största giidsl6rsmädelse oeh styggelee.^ Han arbetar anodi 
framgent; bvadhaaeger, ftJktåndigt eger sedan htm ea gång fatt 
det, deröfrer gör han sig ändoek blott småningom till Imhob. 
Derfhre tillvexer han nnder reformationens lopp fortCsraade i 
^umskap; likväl sålnnda, att han städse fisstareooh medklame 
medvetande vexer in i den ^oodåskådniag, hvilken han vanait, 
hvilken haa ioke öfveigtfver, och hvilkea ju iäagre desto wist visar 
sig, kriAig, klar och allsidig. Hvatken viffkik hw någanaia 
att vidare stadera Skriften, faväken ft^blifver i haas agoa dea 
frälsande sanaiagens outtömBga brana; icke hnUer hade han tid 
favarje tid samma aiotsats att bekämpa; Moe hriler var booom 
redan från begynnelsen klart hela omfånget af det silande. 



naandt TilÉicibtal, tmå bvUket haa upptrtkMe, oob i krUkeC, 
hooom ^jdf <NMdvelett låg MMéaftart gMrct, Aoro Ardoldt, 
hvad sedermera^ pi km odi yttre fttMiile4niiigar« tridde fr«tn i 
dagan. Mod liåaaya därtill rftkoar han sig sjalf bland dem, 
hvilka haffa ^HiiiTtxt i skrifvaBde oeb Uraadt^ oA tackar sina 
aotatiodlMre) att de af baBom ha^ gjert en teiHjKyn god theo» 
leg. ^Meine Theriogiam habe ieb nicht gelemet aof eifinial« son- 
émn iob babe iauner tiefer ond tiefer damadi Ibvschen ntissen; 
da haben midi meine Anféditingen la gebracbt; dean die heili^ 
Sfbrift kan man aiinniemMbr Tersteben, aosser deir Praktik tind 
AjiifeditoafBn. . • Aho babe Mk den Pabst nod dIe Universiteten 
and aUe Gdebrten md dorcb sie d«i Tenfel mbr am balse kte- 
ban goittbl; die babea mich in die Bibel gejagt, dass iob sie 
b^>e fleissig gelesen ond daasitiihren reohlen Verstand endHeb 
erlanget^ 

Icke desto mindre år redan itrån bOijan sjeifra grunddraget 
omjaakånneligt; ocb då detta snart nog Annes tydKgt ntprägladt, 
så h6r det anno olikartade i bans tidigare skrifter derefter be- 
dtaiaai ÄadtiigÉB tage man oek i betraktande den ofran skil- 
dcade e g ea dam Kga arten af Lotbers framstållningssau , oeb be- 
aiQiia% att Latber Ofmrbafvad taget qdf måete bryta sia bana, 
UkUk sin theolegi ooh ftr deoeanNna skapa ifren i det enskilda 
den lånpliga tanke- ocb språkformmi. Ty ingen af tbeoiogieas 
fiktttvanmde fimner, icke den mystiska oeb ttn mindre den sko- 
Jastiska, f&nnådde fbllt tUtfredsstålla bonom. Derftr, ånskönt ban 
i biVijam dehris rdr sig än i den ena ån i den andra, så år 
likvål det inndiåll, favarmed batf fyller dessa former, i^lt ifrån 
begftadaen ett nytt och egendomligt F5tet smånfngom arbetar 
sig.eck fram bans egendomliga ferm, i bvilken det bonom 
egna, <i^opa, sanda evangeliskt mystiska draget städse behåller 
siti ram« Maa Ibrfar derfbre i många fall riktigare, då man 
fMdarar den tidigare Lntbor nr den sednare än då man tror 
sig, fikr att rätt ibi^ den fbrre, beldst b5ra gå tjilbaka till 
den bonom föregående tyska mystiken, eller ställer bonom till. 
sätta fbr b?«rje enakildt mindre noggranat ottryck, hvflket fttrst 
i w aednam period rinner sin rigtiga gestalt. 

Det vare således långt ifrån oss att fftrneka,^ att den sed- 
uare Luther fftrtnilständigar ocb korrigerar den tidigare. Men vi 
koBiia medgifva éstta endast så till vida, som dels ban sjelf 
irigftr sig från det främmande, bvNket från hans ungdoms- och 



biUbiii«aperiod ämm vi^hSftiide honom^ tå atti hfto mmt odi imt 
hWf^et sig iijiAf ; dek förtedrada lägen tvinga honom alt från en 
amiao aéda Arsvara 0di fiiveokla sina' tankar, - och såkinda små- 
niAgom framarbeta och lägga i dagen åin tiv>8å«kådnidg« sådan don 
redan lefde hos honom omedelbart. Vill man troget återgtfVa hans 
lära, så b^ mån idie låta sig .föryiUaa att ensidigt hålkrSigtiH 
den ena eller den andra af olvanberörde framstlHInittgar; ömma 
bdr hvarken med åsidosättande af den tidigare hålla sig till 4en 
sednare, eller tvärtom fikrklara den sednare för allena tiilf&riitiig. 
Fastmer bar man enligt r^^eln — undantagen utmärker Luth^ 
oftast sjelf — att noga gifva akt fk olika tid^ och sidier af fram- 
'ställningen och efterforska ^elfva käl^prånget, fnån hvilk^ aUa 
oUkbetema .utgå och der dessa kjinna fattas och sammatth&Bas i siii 
verkliga enhet Detta gäller namneiigen äfven Lnthecs ftesonings- 
och återlösningslära/' 

I sammanhang härmed tiHåta vi oss ock att i dess grand- 
drag åt^gifva den bild af Latiiers Theologi, Dr H. tecknar i 
första bokens första kapitel. f 

Latb^r bröt, sådom of^ån sa^^, både med Skolastik^ och 
Mystiken, sådana dessa i medeltideas thecdogi förefaraos. ^^>ea 
fullständiga omgestaltning af theolo^ea^ hvilkenhan framkallade, 
hade sin utgångspunkt i eU bdiymradt, aUvarligen i Guds 
ord forskande bjärtas frågande och fa,rande efter frid ooh förso-^ 
ning med Gud, och sin tyngdpunkt i en på samma väg vun- 
nen praktisk kännedcmi onl Obristi rättfiirdighet, skänkt åt tro»* 
af blott nåd. . . . Hans tösen Uef stadigt: icke fbiitjensi^ utan 
nåd; iok^ verk, utan tro; derföre äfven: icke förnuft, utan Guds 
kunskap ur ertarenbet och öfoing, oratia, meditaiiOi ténMi».^ 
Till följe hlM^af måste han för^t och främst bryU med Skolar 
stikea och Aristoteles. Men äfveä Mystiken, ehuru högt han 
värderade dess innerlighet i jemförelse med Skolastikens ytlighet» ' 
blef honom otillfredsställande. Han hade redan från böljan gått 
utöfver den ocb vunnit en klarare och fastare ståndpunkt *4 
mitt hjerta, slH^rhan, herrskar ensanr och* skall fram- 
gent herrska denna enda artikel, n«n^ligea trdn på 
min käre Herre Gbrist^ts, hvilken för alla mina ande-^ 
liga och gudomliga tankar, ... är allena midten, be- 
gynnelsen och äntdan*'' 

Åf denna tro emottager Luthers theologi sin egendomliga 
prägel. Princip, method, ändamål grunda sig derL Han åtsk^or 
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ijiir sin tiMotdgi t&som en korsets tbeologi, ^brilken står i 
ChristOB den korUkste^S från åfftiis theologi, hvUken gOr tHI 
sin uppgift att utforska Gods inajsstAt I snHghst m%é ieaaa 
pri&cip ftr lians method. Den ntg&r icke från fdéen om God 
oohhaos sviga rådshit, otan firåo Gods oppenbareise i Ohrislas, 
den menirisko vordne, och från nådemedlen; ell^, sås^m hansjelf 
kstecknar det, deo går ieke fr&n ofran nedåt, otan ne- 
iaoifrän oppåt ^heologien låres ingen annorstädes 
ån hos Jesos, biarnet, som ligger i krabban.^ » • • . 
*^ods Son har icke yelat blifva sedd och funnen i 
himmelen, och derfOre har han nedstigit från hirame- 
Istt till detta låga, och är kommen till oss i köttet, 
oeh har lagt sig i modrens skdt och 1 krubban oeh 
låtit slå sig på korset Denna stege har han ställa 
på jorden, att vi på densamma skola oppstiga till 
Qud."^ All apriorismos vill Lother sålonda hafva utrotad ur 
iheologiéa. • • • Dennis egentliga element oeh egna gebit är tros* 
verlden, tros-området : God sådan han iChristo är oss uppenbar 
och Mttllg vorden. Och åter emedan tron är honom genom- 
gående priooip, emedan allefta det praktiska salighetsbehofvet 
år tt/r hans tbeotogi måttgifvavde, så är fttr honom värdeiOs, ja, 
såsom oraak till ständig ssmvetea6d eller ftUsk säkerhet, fttr-^ 
derlig, h varje theologi, som stöiiyer sig på det theologiserande 
nibjektet oeh kke tiU sin källa och grondyal har samma ob« 
jektiva hållpankt, samma fasta och ovikeliga Gods ord, hvilket 
allena tron bar aitt tacka ftr stn visshet oeh tillfbrsigt Fiende 
tiU allt vacklande i tron, fbrkastar han ock all vacklande theo«- 
logi. Hans theologi är visshetens och samvetets, den tiUfi^rlit-' 
liga, vissa nådens och den om nåden vissa troos. '^Den son^ 
icke vill genom forskande och grubblande råka t vill- 
farelse, icke heller varda nedtryckt af Gods maje- 
stät, han vidröre och gripe i tron Gods son, sådan 
ban i köttet har sigappenbarat*' 

Detta är den stäihe återkooimande gmndianken hos Luther, 
Att .Ghid icke är fbr oss tillgänglig såsom salighetsgrond annorstädes 
åQ*''i sin uppenbarelse genom Ohristus. **Deii som på egaa 
▼ägar vill träffa hoAom, han träffar, icke Gud, utan i 
l^ans snälle djefvoten sjelf^; . . . ^onom går en eld 
g^Bom samvetet, den han ej kan släcka/* Mea den 
^^ håller sig tHI ordet, han ekall finna, att '"vår lH^e Gud 



bii^r lagt en fast oeh stark grand, påbvitken ri kanna 
säkert och fast stédja oss^ nemligen Jesns Ghristas, 
Tår Herre 1 Ow. 3: 11.** 

Luther yå\ såfedeé icke söka ecb fima Oad btott ooh har* 
Han Tillsatt Ti skola förblifTa i tecknen, i hTilka-Gad 
appenbar«t sig, nemligen i sin Son, f^dd afiangfranv 
• . • i ordet,^ i dopet, i Herrans nattTard och abso-^ 
lotion. Ty i dessa bilder finna Ti éen 6«d, hTiIkeå 
Ti kanna nthårda, ooh hTilken tröstar oss, styrker 
oss till hepp oeh g5r oss saliga.** 

Dessa **teoken** äro likTftl för Lather ingalunda blotta tonuam 
former och medd. 6ad har i dem liksom inlindat s% sjdt*^ 
^erfdre skall man ock så anse och tro, såsom hörde 
man Gnds stämma ljuda från himlen eller sågehonom 
med egna händer döpa och räcka sakramentet, så att 
man här icke söndrar oeh åtskiljer Oud och faäns ord, 
det han genom Ghristus gifTit, eller på andra Tis 
söker Gud oeh tänker om honom.** 

Gud, Ghristos och nådens tecken höra således för Luther 
oupplösligt tSlsammans; och medelpunkten, kring brilken alla 
hans tankar Tända sig, lUr Ghristus.. Hämtinnan är han sig uioH 
d«r alla förhållanden fullkomligt trogen, och han bringar just 
d^genontttll stånd en Terklig kristendomens theologi, 
hTilken grundsatsmässigt af håller sig från afrikelse in på det 
philosophiska området. Han fordrar till och med för theologien 
en helt egendomlig dialektik, nemligen Guds ord odi tron. **S- 
medan Gud säger det. Vill jag tro det och låta mina 
tankar och mitt förstånd Tara intet** TrossMiningen är 
honom Tisserligen ej något, som strider mot förnuftet, men emedan 
hon är något, som öfrerstiger allt förnuft, så^ill han liTarken 
hafra henne ur förnuftets princip deducerad eller efter en sådan 
princip lämpad. **HTar forma ^ttogistieavdratiophilosophioa 
stöter emot sanningen, der måste man sTara henne: 
muMer taeeat in ecdéna^ och det ordet: honom hörer.** 

Med detta ord' Till Luther likTäl e} fitar någon del afskära 
den religiösa tankens arbete att intränga i Guds Täsende. Han 
Till ej inskränka den troendes Uick till det blott phenomeniska 
af Guds frälsningsuppenbarelse, utan blott binda speknlatienen 
Tid den väg, på hTilken allena en sann odi MVaade knnskap 
om Gud kan Tinnas, samt begränsa den till de ämneli, hTilka 
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ftr dan M$tl\§k tron ooh ftr frftiiiiiiHiBii åro bttyddaihUå. 
««ChrUU« Udar o»« till att «Uk«, ära, förhärliga 
Fadren, att Ti iogalonda skola stadoa vid Ghristi 
meDsklighot, geoom hvilken barmhartigheten osb er- 
bjiides, atan gaaom den ryckas upp till den osynliga 
KAdrao at( baaodra hanooiv bvilkan vi sa göia med 
osa så stora tiag gaoam Obristi maaskligkat .... 
Då. qiå man aj stadaa* atan trånga igenom ock tan- 
kat si% icke efter sin vilja, utan efter Fadrans gör 
han (Ohristtts) det och det Så skall man begynna 
att finna behag i Fadrens aldraljnfligaste vilja.^ 
Om hängandet vid Gkristus säger han: ^'dermed uppgår för 
»ig ett sådant Ijos och kunskap, att«jag kan kanna 
hvad Ond är, hvad jag sjelf är, b vad alla kreatur 
&ro, hvad all skalkbet och andska i djefvulens rike 
år,^ Han lärer uttryckligen, att Gud ingalunda med da orden: 
*4ionom hörer^ bar velat hafva utrotade ock afrkaffade theok^ 
^ka undersökningar om trons artiklar. Sjelfva den immaaeata 
treanighatsläian är filreinål fttr hans tbaologiaka spekulation, 
aharu han eg vill, såsom akobstikama, stadna. vkl skalet, utan 
städse fiattar dsn i daas sotartolegiska betydelaa. 

Latker antager aåledaa fBr ingen del den dualistiska sön- 
dringen mellan Guds väsende och Guds uppenbarelse. Fastmer 
astager han, att man genom den sednare lär känna det förra, 
aå vidt sådant för människan är m<\jligt. Med den evangeliska 
tron, som intränger i Guds lyerta, har han ock fnaait den sann- 
skyldiga godsidéen, ur hvilken han ock söker fatla det iore och 
nödvändiga sammaBbanget i den histariska uppenbarelse, ur 
hvilken ban hoptat denna idée. Väl måste medgifvas, att detta 
alräArande ieke otgOr det framstående draget i hans tbeologi. 
iåfla blott den pfaik>sophiska och theosophiska spekulation, som 
vill göra sig oberoende af uppenbarelsaaa faktum, är ur hans 
tbeologi bannlyst 

Bådan är i sina allmänna drag karaktären af Luthers theo- 
k>gi enligt den teckning Dr Hamack lämnat, och hvilken genom 
tabrika bilagor tydiee nogsamt bevisa sin trohet. -^ 

Arbetet syaes i hög grad ft^na ett grundligt studium af 
bvar ocb en, som önskar sig en skadlig och kfvande käuaedom 
af vår store lärofiuiers thaologL 
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Handbueli sam kWnea Katoohiaaiiiis LiillMrs.flftt Lehra: m 
Sofattle QDd Kircke Ton K. IkåUr. Lehrer £« der BecteraK- 
schale zo Sdditz a. Pfarrer za Willofc. Gieas. 1861* 
XVni och 669 s. Pm 5 Rdr 75 öre. 

Ularb^imgeD af £ftreii8g^<le bmdbok har föraflledts b£ del 
sirdLiUla fbrfaåUande, att gesom en SttfDrdniBf af d. 24 Fdur. 
1860 LtithmliUa kateofaes åter UiMt i darmetadteka landet 
ifltatt i xless gamla rätt att, efter deo rwktktkm, son föreånoes 
i hessiska kyriioageiidaii af 1724^ begagaas jemte éa bekännelse^ 
trogen språkbok såsom uteslutande groodiAggoing ibr i^igioaB** 
undervkningea i landets latbenka försaralmgar. 

Förfis plan, ded han ock, enligt vårt omddme, både. taro^ 
get och lyckligt gtiiomfört, var att lemna en bok, som faHstin*» 
digt innehölle det kyrkliga läroämnet, men tillika, erbjöde väic»* 
kelse till sjelfständig bearbetning och verkligt tUlegnande i anda 
oeh suining. För detta ändamål syntes honom tfmligast^atl 
kort och grundligt framställa d^ af kyrkan i iless historiska, 
nåder Guds andas ledning fortgående utveckling liksom genom- 
lefvade och under heta strider till mäjligaste klarhet bestämda 
läran, samt att i dess samlnanfaaag utveckla denna, i det han, 
med ledning af katechesensegna ord, ordnade dess inneinLll, u^p*- 
visade dess sknftenlighet genom bii»gade språk ur den heliga 
skrift) samt belyste drasamma med bibliska exempel På det 
flitiga begagnandet af dessa, af Gud ftjelf anvisade eatempel lägn 
ger författaren en afgjordt större vigt, än på den eljest mycket 
omhuldade användningen af exempe} nr det hvardagliga Itfvat. 

Naturligtvis har det icke varit författarens mening, fitt 
hvaije lärare skulle vid nndervisningen meddela allt i doD om*^ 
fattning, i hvilkeB det i handboken förekommer. Det »åste viara 
hvaije lärares pligt, att, så väl i fråga om ämnenas mängd s«b 
sättet för deras bdiandiing, på det sorgfiälfigaste afse sina lär- 
jungars ståndpunkt och fa^tnin^ilibniiåga^ Klara, korta och säkra 
begreppsbestämningar bafva, efter förf:s erfarenhet, den *stota 
fördelen, att de egga tiU sjeif^rksamttiilegBaade,: samt befordra 
i stället för hämma lärarens fria verksiamhet; 

Ehuru förf. af omständigheterna varit femnledd att begJBgiia 
en redaktion af Luthers lilla kateches, söm något alviker från 
den vanliga och i vårt iädernesland antagna, så g6r <lelbba iAgeb 
egentlig svårighet för handbokens begagnande äfren' af svenska 
religionslärare, enär den darmstadtska redaktionen egentliga 
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gttiom iMtmgå iUlttgii ^ tft^Mt i tHi; sjtMva gatMha>ftKilfliga 
-^•kUj«i> iig Mn den TiMiliga, oQlif&rlitltiuten haft dra oastr* 
geo, att med aifeerisk utmärka» draaa stftlles. 

Osa har det lega^ om I\}ertat att wmftla deona handbok « 
iinedaii vi ijeifva vid konflvonndittiderYiiniiig kåant oss af den- 
Munma kuoof hemta mer väokelce och gaga io af andra, aom 
T^arit osa tiligiagliga. F6r£ synes oss iber *Ao de fleiéa^ vi koo- 
Bairådfråga,haiVa enkelt och i sin stora, allmtagiMga karafc- 
ter, utan bismak af individuella egenheter framställt den eraii» 
gsttska sanarogen, sådan den leffer* t tår kyrkas tro* Bristev 
kimoa natorligen nppåäokas här, som aanorstädea i BMnsklaga 
verk; men i det hela veta vt ej en bättre handbok att rekon-- 
meadera åt yngre prester och skollärave, som kämasig i 
bebof af en eådan. • 



In 10 Betraebtuagen naeh å. h. Sohrift gsseichnat 
voa W. F.JBéés0r. (KbL SeeleabiMer. 11). Leips. 18^1. 
236 s. 12». Pria 2 Bdr 25 5ra. 
De 10 batraktelsaraa hafva till MVerskrifter: ""dass aosge- 
viUte Bftstteag, der Phariseer, der Verfolger, der giiKonnsne 
Jeia Chråsti) ider Arbeilei', der geboB4ene Jesn Ghdsti, der Mana 
dos (Jlanbena, der Mana ider Hoffnaag, der Mann der Litbe, der 
Mann der Kirehe.*^ Bessers i&rfatt«reskap är väl behaut ibland 
088 ooh förnekar sig ioke i denna teckming. Åfven här framträ* 
der hans stöta igåfva, alt icke aUenast «r, blbeloiklets åjMp ftMir 
leta: de • fördolda rikedomarae, ataa eok :af dem g<ta*a ett aske- 
tiskt, pareoetiskt, dogpnatiskt brak, som bdr ibr läsaren kunw 
blifva af idyoken frakt Nekas. må likväl ej att föremålsta egna, 
enkla storhet.! derigenom stundom snarare skymmes än bslyssK. 
Sråarligen kan man uadgå att i åtskilliga stycken märlia infly- 
telseo af de spända förhållanden, i hvilka den afdelning af lui- 
tiierska kyrkan befinner sig, hvilkan f5ifattaret):tiUh<iiv nemligen 
dtn separerade latheråka. i Preussen.^-*- Man får för öfrigt €g här 
vänta sig en; egentligen historisk framställning af Apostsl^a Pisuli 
lif*, utan, såsom titela- angitver^ betraktelser öfver detsamma i en 
hemiletaBki oraterisk form. * 

PMlltaireil^ efter grundtexten. (tfversatt och förklarad samt 
efter den Svenska "kyrkans choi^al uppställd iooh anordnad 
af Dr Carli WUh. akaratedt Sthm 1862. Bris 1*. 50. 



SåAon nån ^MM^' aagtfrnv luur tkSiåiÉxm täl tOUu 
Tftffaaie arbete förelagt aig e» dabbd appgift^ neatligea att laaina 
en trogen, ordagprana aiHwcsåttDing af Psattarea och på samma 
gäng briaga deona i sidan meter, att en bvar af de heUgO/ sån- 
geroa skalle kanna sjiuigaa på någeo b£ Svenska/kyriLa» paiiraw 
WMMkt. Om fihrf. idie kacn ansea hafra t3r«åa^ i denna ak» 
nppgift^ tatde sknlden d«rtil} vara att Muk miadra koa fitaf., 
som, åtoiaatona delvis, risat sig såsom en mästare i metriak 
öfirersättning, än i sjeifea nppg^n, den vi anse imiebära tveoae 
oftreoliga moaenter. Vi instämma garna i förf» yttranctet "^^^ 
ändamålet med lUl sfag är det, att den akall Uifim sjniigan'^ 
odi vi)|a derfilre helsa bvarje fSmdk tUl metrisk dfversättning af 
Bibiens psahner vlQkommet Men vi tro — odi Dr S. har med 
sin Öfversättning stärkt vår öfvertygelse — att vid d]^ka 9kMi 
måste den conseqnenta ordagrannheten gifva vika. Vi tro, att 
hvar oeh en, som älskar de hdiga sångerna och önskar ijn^ 
drai, skulle finna sig foUt tillfredsställd, om han egiie sådana 
sånger, som, utan att vara ordagranna öfversättningar, dock så 
nära som möjligt återgåfvo de heliga PsalmsångMmee anda. Vi 
ega många dylika af Luther och andra utmärkta kyrkosångara, 
ooh vi tveka icke att åt de flesl^ af dessa herrliga psafaner gifra 
företräde framför forf:s sång«r, hviika, om de oék inndiiUa hda 
déti nrsprnogliga texten, dock tillika innesluta och måste iane^ 
slota åtskilligt, som icke tones i grundtexten, och som väl i 
allmänhet förklarar, men ock mången gång fönhmkkar densamma. 

En så godt som nödvändig följd af förgs uppgffi har blifrä 
den, att förf. rätt ofta nödgats taga sin tilllykt till donUa odi 
opoetiska uttryckssätt samt derjemte tillåtit sig åtskilliga obe^ 
höriga friheter så väl i språkligt som metriskt hänseende^ Vi 
TiQa påpeka ett och annat ställe, aom kan ^ena tiU stöd fÖr 
de fällda omdömena. 

Ps. 10 v. 14 är af iÖr£ sålunda öfversatt: ^'Da sett, ty 
vedermöda du Oeh jemmer skådar, åter Att iäggat i din hand, 
och nu Till dig det öfv^rlåter Fritt den olycklige; du är Den 
hjelp en faderiös beskär;'' Ps« %: 6: ''I»BrfÖr bvar helig be^ja 
skall Till dig i tid att finna. Allén', vid stora vattens svidl, 
TiU honom de ej huina.'' Ps. 65: 9 sedn. deL: ''Morgonens och 
qvällens skilda Utgångsrnm du till de milda Jubellof förlänar 
ro*'; Ps. 66: 17, 18: "Med mm mun till honom jag Högljudt 
ropat, och lofprisning Var min tungas underlag. Om med svek 



på l^elpbtiftariag Jag tett i mM I4«rt«f -^-^im) Herrai éå mig 
hörde ej*^, Pi. 16: 11 : ««I>a lUbens stig mig låter veta En ftaHbet 
stor af fröjder år lofftr ditt aosigt» hvad de heta« De IjufVa ting^ 
som qjtttas der.^ Alla dessa oob en mångd dylika versar gifVa 
ea ofta opoetiskt alltkl tvnagea oob dunkol mening. — Såsom i 
språkligt bånseende Tttenst ^^if^a måste vi anse nttryok sådana 
som: ^msOka en ond hans rrånghet ( tO: 15), skafflr0de(S6:4), 
fftrvara ett lås fttr min man (39: 2), söka åt (efterjaga) själen 
(40 15), själen är sUllhetaill (stilla inför) Gud (62> begrnnda 
ditt göra (77: 13), oppiifva mig efter dina rätter, som tio till 
dom jag sätier (119: 149), våra oxar söka (gå, stitfVa) hemåt 
Tälbelastade (144: 14), himmelska löftet (147t 17) m. fl.*" — I 
metriskt hänseende erbjuda flere af«fÖrfts psalmer ämnen till 
grundade anmärkningar. Vi medgif«ra, att dylika €(f kunna vara 
af synnerlig vigt; men ett med meterns kraf bekant öra såras 
obohagUgi af daktyler sådana som denna: ^Han ej behag bar tUl 
hästens kraftftillhet, ej heller (147: 10)% eller jamber sådana 
som: Israels hjolp en gång (14: 7)% och trocheer sådana som 
de följande: »^Min själ törstar efter dig (63: 2); Låter höras hans 
lob Vad <6& 8)«« eta På nåaga ställen har förf , ftr att fyUa 
voraen, nödgats tillgripa den för tankegångens klarhet och ea* 
kelhet särdeles menliga utvägen, att här och der inströ en mängd 
småord, såsom **nu, då, här, der, än, så^ etc, Någon gång äro 
de drägliga, men på de flesta ställen öfverflödiga och i samma 
mån olämpliga. — Förf:s rim äro i allmänhet eukU; det fto 
Svonska öron mest sårande vi påträfht är följande: ""miU lofb 
baner, det midt i dig skall vaja, Hallelojah, Jah!'' 

Med de nu gjorda anmärkningarne hafva vi mindre åsyftat 
att klandra Dr S. såsom författare, än att visa de oöfven^ne- 
liga svårigheter, som resa sig i vägen för den, som förelägger 
sig en sådan uppgift, som den, hvilken Dr 8. sökt lösa. VI 
upprepa hvad vi förut sagt, att vi anse lösningen både obe- 
höflig och omöjlig; men kunna dock icke underlåta att hembära 
förf. vår tacksamhet för det han i den kursiverade delen af sitt 
arbete lemnat oss en i de flesto fall förträfflig öfversättning ai[ 
den hel PsallareD. Petitraderna taga vi såsom ett visserligen 
obehöfligt, men dock oskadligt påbröd. 

M. J. 
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S«r V«rMitw«rhwg ées dhnriieMi Mm Vortrftes g«b. von lite* 
nern ans aUen JStftndeo durch Prot Dr CL A. Amberleq; Fiarrav W. J. GeBs;/ 
S. Preiswerk, Pf. zu S:t Alban; Prof. Dr C. J. Riggen^ch; Lic. E. Stähelin; 
F£ Dr Imm. Stockmeyer. 2:te Aufl. 1862. Pris 1 Thlr. — £n liflig, i Basels stad 
och land ntbruten , strid mellan tro och otro har framkallat denna skOna krans 
af vittnesbörd från hOgibeg&frade min. F^eedragen hafra följande dfVeÉrierifteft 
1. Wat iBt Qilaubenf (Biggenbtteh;; 9* Katnr öder Oott? (Gest); a. Die 
Sttnde, ikr Weten ai|d U|ie Folgen (Stihelint); 4. Pat Alte Testa» 
mént und die Heidenwelt (Aoberlen); 5. Ueber dif Poraon Christi 
(Äiggenbach) ; 6. Christi Versöhnnngder menschlichen Sftnde (Gess); 
7. Jesns Christas der Anferstandehe und ErhÖheté (Auberlen); 8. 
Der heilige Geist nnd di^OhrisVliche Kirche XPreis^rerk); 9. Di« 
Lehre Ton dier Gerechtigkeit dnroh dea Olatikén (8t«ekmeyev); U)é 
och 11. Die ktinftigen Dingen: Die unsterblichkeit der Seelo; å^ 
Evige Leben; I flere af dem uppenbarar sig trons Ofvcrvinuande kr^, i 
alla herrskar en ädel ton och anda; och vetenskapens bättre frukter bjudas här 
tillredda för olärdas behor. Någon gång torde det menskliga resonnerandet 
hftfva skyiht snarare än framhållit den gndomliga sanningen. Äfven-framsädcer 
båf och der den reicmnerta åskådningen etérande M Wi IntheMkk sinne oéb 
Ijnder varaambet vi4 l^egagnandet . Ådiket förtriiaigt finner- idofl^ dfo efter 
klarhet i kristendomens hufvud- odi li&firågor törstande anden i dessa i det 
hela kraftiga vittnesbörd. 

Die liitlierlsoheKirdié UvlandB midl die HiermlHrttodie DrO* 
der^emelMk^ Ein Bei^wg aur ljaf«heiigeschioHe aeuer ,nnd aeuster 2«it 
von Dr 2%. Hamack, FroL d. Theol. zn Erlangen. Erlangfn IS6o. Pm 
2 Thlr. — Skildrar på ett genomgripande och bögst lärorikt sätt den strid , lu- 
therska kyrkan i Liffland från början af 1 700-talet ända till nyare . tid haft att 
kätnpa mot herrnhutiska församlingens förvirrande inflytelse på dess kyrkliga 
förhållanden. Skildringen är gjoiid ur strängt luthersk synpunkt med hela 
virinaa af «b personlighel, som sjelf varit magna pai» verum, dock såaom vi 
tro utan partisinne, om ock ett och annat möjHgen kan från en annan syn* 
punkt presentera sig på annat sätt, än det gjort, från författarens* 

Die p<^Qlåre Predigt, aach ihren Erfordemissen ' dargcstellt Ein 
Boitrag sur Honiletik von Lic. Karl Kirach, 0berpf*.2a KfinigsbrOck. Leips* 
1^1. 8. Pris 24 ngr. ^ po^n erbjuder furst en högs^ lärorik,, äfven i litteitr* 
historiskt hänseende väl försed.d öfverblick af hela ämnet — ända från äldsta 
dder till våra. Vidare fr*amhålles nödvändigheten af popularitet i föredraget 
och ändtligcn dess oundgängliga vilkor. — I spetsen ställas Luthers erfaren- 
heter och' kraftiga uppmaningar. ^*Ménige Mån får man icke lära med höga , 
svåra oéh förtäckta ord:, han begriper det idce. I kyrkan komma småibam, 
^enstflickor, gamla fr:uar oc^ männer: dem gagniaar liög ^i«a till intet, de fMÉa 
ingenting deraf. Om de ock säga: Ack, han har. s^ kostlig^, ting — när nian 
frågar dem: hvad var det då? — Jag vet icke, svara de. Man måste säga 
det arma:''scapha scapha, ficns ficus — de fatta det ändock med nöd. Ack, 
huru har icke vår Herre Christus lagt sig all vinn om att lära enfaldigt, brukat 
l&nelser från jordbruk, skörd, vinstockar, Hr, allt på det att folket skulle 



IM 

ksnnA fiitte, fifcrttåt ooh b«h&tk hmå 4» Mrt^ «- ÄmM MN*dltirwiM föl- 
jande OfverfkriftMT! **VCTrtftndlkihtoit, BtbiUtbarkait, AnsdhaiOidikeit, Anwcad- 
bmrkeit^ L&roiimehålkt opplyset genom rika exempeL De itorm miitanie från 
förg&ngna tider upptrftda tjelfve talande, undervisande. Författarens kritik år 
mild i orden, men trftfibnde och bestftmd. Boken sjnes vftrd att studeras. En 
&kta t«thersk anda g&r igenom henae. 

Das Wesen dier ehrlstliehen Predigt nach Norm n. Urbild der 
apostol. Predigt, unter besond. Berfteksigt. der neneren TbeoL dargestellt von 
J. B, F, Béijer, Gotha 1861. X. n. 608 s. 8. Pris 3 Thlr. — ""Att predika 
apostoFiskt vill icke sAga att predika sk som apostlame fordom hafra talat till 
naa A>r8amlingar; utan att s& predika, som de nr sin anda ock sin troslUlhok 
«a skulle predika till våra f^rsamttngar.^ ^ Arbetet synee rikhaltigt och gtmid- 
li^ både i thetiskt och polemiskt hänseende; det år skrifiret i ett klart ooh ofta 
vanat språk. 

Karl Barthel, Monica die Mutter Augustins. £in Muster christL Wei* 
blldikeit Miniaturausgabe. Halle 1860. 136 s. 19. Pris 15 ngr. — fia 
enkelt historisk och tillika sannt appbygglig framställning af en bland de hår* 
ligaste qvinnogestalteiv historien har att uppvisa. 

H. Thiele (Hof- u. DomPr. zn Braunscfaw.). Rom als Mittelpunkt der 
kathol. Christenbeit nach eigener Anschaunng dargostellt Mit einem Plan von 
Rom. Halle 1861. VIII u. 103 s. Pris 20 ngr. — Pörf. har icke långesedan 
meddelat en dylik för^enstfhll fraÉistilliihig al Jertiaalem.' I^tniiåAgavaihuide 
år icke eå mycket af archssologiskt ooh historiskt, som fiistmer af enkelt krist- 
ligt intresse: författaren vill visa gudakdghetens art i denna stad. Han förer oss 
in i ett femtiotal af kyrkor och låter oss der, liksom på jgatoma och i husen, 
betrakta kristendomen i dess specifikt romerska form. £n instruktiv plan af 
Rom Okar den lifliga taflans varde. Boken öppnas med en historisk återblick 
och slutar med divinatoriska betraktelser. 

C. Beeker (luth. Pastor «u ^Onigsb. in N.), D. M, Luther, der dentsche 
Mann. Kin Bttchl. f. doutsche Schulen etc. mit 12 Holzsdm. nach Gey von 
A. Gaber. 1861. 98 s. Pris 7% ngr. — Bn enkel, trogen, innehållsrik och 
lefvande historisk framställning med nåtta trådsnitt, vål egnad för evangelisk 
ungdom. 

Han» Sachs» Die ungleichen Kinder £vå. Hat 19 Personen und 5 
Actus. Comedia. Mit Originalzeichnungen von Carl Andrea, in Holzschnitt 
ansgefahrt von Aog. Gaber. . Leipz. u. Dresd. (Ck>mm. J. Naumann) geb. 48 s. 
gr. 8. Pris 1 Thlr. -*- I vårdig, konstnårligt fullåndad gestalt bjudes hår den 
sinnrikaste oöh 4inp&0te bland tyska måstersångares dikter från reformations- 
tiden, **den skönaste perlan.^* Den gamle redlige Hans Sachs målar för oss 
Kains och Abels historia i full biblisk sanning och trohet, men i formen af 
den mest friska, naiva, rörande, anderikt poetiska utlåggning; och utgifvame 
hafva, i fråga om litterår, konstnårlig och typografisk utstyrsel, ingenting för- 
summat, som kan bidraga att göra gåfvan lårorik ooh angenåm. 
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VIttorUl €otoMUi« eioe tlnhimMlriif, dti^gettettt von Eoioia Wacker- 
hfgen etc 18$K X o. 108 f. Fns 15 ngr^ — En rftt( ftlddig teduuiig af 
evangelU fördolda verk ho8 en ftdel, rikt bildad italieask q?iniia under relof'- 
matioDstiden , Bemhardinö Occhinof åhOrarinna och vftn* 

M. Mearer (unter Mitwirknng von Lic. Sohmidt, S«br. Engelhardt, Pf. 
Casselmaim u. a.)) Dfu Leben der Altv&ter der Intherischen Kirche. Ftkr 
christliche Lo£«r ius gemein aus den QneUen ers&hlt 1 B. 1861. 2 B. 1862. 
Detta arbete, beräkuadt på omkring 9 Band, hvardem till ett pris af 3 Bdr 75 
a 4 Rdr Hnit, blifver utan tvifvel en högst v&rderik gåfra åt vår evangelisk-^ 
lutherska kyrka. Menitigen ftr att lemna på källforskningar grundade, men 
allmftn&ttliga lefhadsteckningar af Luther och alla hans mera betydande re- 
formatoridLa medarbetare, vänner och l&rjuagar, theologer och icke theologer. 
Planen uppkastades redan för årtionden sedan af Luthers och Melanchthoas 
v&lkånda, utm&rkta biograph. Afsigten ar att, med undvikande af alla Iftrda 
undersrikningar inom sjelfva bjographiema, af alla reflexioner, tillämpningar och 
oratoriska prydnader, s&tta låsaren i stånd att ur de vOrdade ftdemas egea 
mun förnimma hvad de voro odi ville, såsom redan skett i M. Meurers förut 
utgifna lefiiadsteckningar af Luther och Mdanchthon, af hvilka åtminstone den 
sednare, i Öfversattning, tillhör Afren vår svenska litteratur. Bngenhagens lef- 
veme af Meurer, Justus Jonas* af Hasse, Casp. Crusigers af Schmidt hålla sig 
alla troget till samma plan. — Samtidigt härmed utgifves ett annat arbete öfver 
samma ämne, h vilket äfren här må anmälas: 

Ldhett and aasfewählte fikfcrilleil der Väter und BegrOnder der 
lutherisdien Klrcfae. Herausg. v. J. Hartmann, Dekan in Tuttlingen, Dr Leh- 
nerdt, Generalsuperint. i Magdebnrg, Dr C. Schmidt, Prof. i Strassburg, Lic 
R. F. T. Schneider, Semin. Dir. in Neuwied, Dr Vogt, Profc in Greifswalcl, 
Dr G. Ulhom, Cons.Rath in Hannover. Eingeleitet von Dr E. L Nitzsch, 
Probst von Berlin. ~1 Theil (od. 3 B.) Melanchthon v. Dr C. Schmidt Elberl 
1861. 1% Thlr (för dem, som subskribera på hela samlingen). Huruvida något 
mer utkommit , är oss obekant. — Den unionistiska tendensen i denna samling 
är obestridlig och uttalas af Dr NitKSch i förordet Samlingen utgör en ur 
unionistisk synpunkt nödvändig andra hälft till en redan utgifven samling af den 
reformerta kyrkans lärofåder, hvilken vi hafm anledning tro just nu vara af- 
slntad. Äfven den konfessionelt lutherska ståndpunktens försvarare erkänna 
likväl, att Dr Schmidjt vinnlagt sig att låta fakta tala, och att arbetet vittnar 
om samvetsgrann källforskning. Arbetet eger derföre stort värde, såsom ock dess 
föremål är högst betydelsefullt för vår kyrka. Såsom Luthers historia är reforma- 
tionens, med hänsyn till dennas subjektivt psychologiska , på folken verkande 
karakter, så är Melanchthons hi^ria samma reformations historia med hänsyn till 
dess vetenskapligt theologiska sida. De rikhaltiga materialier, som Corpus Re- 
formatorum och andra källor erbjuda, äro omsorgsfullt begagnade till en klar, 
lefvande och öfverskådlig framställning af Melanchthons lif och verksamhet 
Naturligtvis erhålla hans unionistiska bemödanden den möjligast fördelaktiga 
färg. 
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Med anledning af det omdOme, toin i Ibrra htftct ftlldes om Predlko- 
Qtkfiit af K. StrOmb&ck, hnr denne, med åberopande dcrnf, att rfttrviBans lag 
fordrar: audtatur et altera parat begErt att A InfÖrdt ett gcnmftle. Vf npptnga 
dcraf hvad vi anse rOra sak, enär tidskriftens plan och mr}*nime ej ttll&ter 
mera. Det ftyer hftr: 

Rec. yttrar till fö^jd af att jag i min anniftlan nftinndo f. d. 

Theol. Doc., Contractsprosten och Theol. Doctoni Skarstedts Utkast blott med 
afaeende på deras dyrhot: i/oii (jag) kätmer saUdes denne, ock tynejt i det hela 
taget kunna anses såsom en imitatör af honom etc Sanna förh&llandct ftr: Sknr- 
atedt känner jag personligen ej, minnes mig aldrig hafva sett hoiiom; känner 
ej heller till hans Utkast, mer än att jag S:ne g&nger flyktigt kastat mina 
blickar i dem hos 2:ne bättre lottade EmbetsbrOdec, än jag, qj heller hafva 
dessa utkast funnits eller finnas i mitt Bibliothek. . . . Mina Utkant äro ut- 
arbetade blott med Bibeln, BUchners Concordans och Amdts sanna Christendom 
vid sidan, och upptagen af briimande husförhOr hann jag ej granska dem in- 
nan tryckningen. Att jag, som Rec tadlar, g med nog stränghet och nog- 
grannhet hållit mig vid texterna, erkänner jag, emedan min tendens varit att 
kombinera dem med de gamla, att framhålla hufvrudideerna efter de gamla 
periko(>ema för hvaije SOndag, så vidt mOjligt, i deras ideella nexus med de 
nya — ett samband, som Rec sjelf I sin Artikel: **Kågra ord med anledning 
af do nya perikopema'* äfven erkänner, och starkt betonar med orden: **Vår 
kjfrka Kar genom att helt och hållet lägga det gamla perikopsgstemet till grund 
fdr den nga .ordningen ej blott blifvit sin tradition trogen och bevarat den Aivto- 
riska kontinuiteten med forntiden, utan Hfven Igtikats bibehålla en viss önskvärd 
likformighet och överensstämmelse med sina samtidiga systerkyrkor på jorden. Be 
nya texterna äro blott att atue såsom Jttrkiarande och utvecklande bitexter till de 
gamla etc, utan aä utplåna Kgrkoårets gamla karakter och beskqffenheL'* Denna 
hufvudkarakter hade, efter hvad mig synes, mera strängt bordt iakttagas vid 
de nya textemas val (jfr BOnsÖndagen och Christi himmeUftlrds dag). Denna 
hufvudkarakter har jag äfven med afsigt tillämpat i mina Utkast Ofver Septua- 
gesima och I SOndagen i Fastan, och hvem kan neka till, att den sednares 
nya text, handlande om en, vare sig ock betydclserik, Christi frestelse, i prak' 
tisk tillämpning bOr afse våra frutelser, som äro hufvudämnet Och hvad är 
mera att tala om den seger, som är för evigt vunnen, mot att tala om de se- 
grar, som skola vinnas och huru de tikola vinnas? Om några mina Utkast äro 
efter Rec mening sådnna, att man af dem lär sig huru man icke skall predika, 
så är väl denna negativa nytta, såsom varnande för misstag, icke helt och 
hållet OfverfiOdig. Huru man bOr predika har jag, efter min uppfattning och 
erfarenhet, nogsamt läit i mina Utkast, 9 och 3 Ofirer Septnagesima. . . . 
Mina Utkasts praktiska syfte helt igenom hoppas jag, att Rec ej skall misi- 
kåuna eller bestrida. Att de äro bristftllliga i logiskt afseende vill jag ^ neka 
— serdeles som de kommit under en Recensents logik, som icke har ett ord 
för urskuldande af brister. Men hvad exemplet på bristande logik, som Rec 
anför, beträfi&ur, synes hans kända logiska skärpa här hafva sändt en pil med 
bruten spets emot mig. Han säger vid Utkastet: i^'älens död med ChristusfÖr 
att vinna det eviga lifvet i Christus, att det c(j synes honom vara någon åt- 
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skfllnad emellan de ^ delarae a£ ^^foyoiNianen. Men det är det likvftl enligt 
de tankar, jag yill f r amhål l a. 

a) Själen måste försaka sig ^'elf^ taga sitt kors uppd för att få evigt lif i 
Christi döäy Ijder första delen. Den sjelfförsakellen, som h&r afises, är ju det 
första viikoret f£^r en sann ånger och trons upptändande i och för lifret i Chri- 
stus. Uyem inser icke, att jag här pä grund af Christi egna ord a&er bät- 
tringen? 

b) Själen måste korsfUsta sig sjey samt med lustar och begär. Att kors- 
&8ta sig, "m«f Christo^'' afser den dagliga bättringen eller förnyelsen fefter Rätt- 
färdiggörelsen) eller hvad Paulus kallar den gamla menniskans afklädande och 
den mfas iklädande^ jfr £ph. 4: 22, 23, der Apostelen talar till rättfärdiggjorde 
eller benådade christne, samt att Apostelen under bättringsstriden suckar: ya^ 
arma menniska etc Det är ju alldeles nödvändigt, som vi väl vete, att rensa 
bort vattenskotten för att' trädet må £itt växa, blomstra och bära frukter. Men 
de skotten märker man först sedan trädet något vuxit till. Så ock med själen 
i förnyelsen, då under vaksamhet och bön striden är starkast emot de andliga 
fienderna och mot salighetens hinder. 

c) Själen måste t/ena Herren i att följa Honom i lidandet och döden med 
Christi dygder tal föresyn. Det behöfves icke mycken skarpsinnighet att inse, 
det jag här menat Helgelsens lif, Christi efterföljd i troslifvets rättfärdighet, 
eller den mera positiva delen af en christens troslif. Icke sammanblandar min 
Rec, såsom lärd och skarpsinnig Theolog, de dogmatiska begreppen: bättring, 

förnyelse, helgelse? Likaledes har jag ej velat sammänga dem i den praktiska 
orthotomien , för att qj klandras af logikens vänner, ehuru jag medgifver att i 
det inre lifvet dessa bestämmelser ingå i hvarandra. Brist på logik bör der- 
före, minst i detta exempel, tillvitas mig, när det blir i begreppet 3 väsendt- 
ligf olika saker att försaka sig sjdf ^negatift), ta^a sitt kors uppå (positift) oCh 
följa Christus på vägen till himmelen. Att jag dercmellan satt: "a/^ korsfästa 
sig (med Christus) fattas nog af hvar och en, som verkligt på allvar erfarit 
lif vete inre strid. Hvad vidkommer den "onödiga" embarras de richesses, som 
i vissa Utkast besvärar rec, fär jag upplysa, att 1 Text har 8 Utkast, 5 hafVa 
7, 6 hafva 6, samt 8 hafva 5, således 20 texter af 71, mindre än en ^/^, har 
för mycket, om detta är ett fel, då de Öfnga hafva 4, 3, 2, 1, efter textemas 
större eller mindre rikedom; och hvem kan efter tum och linier mäta ett fält, 
som är omätligt? Många Utkast kunna tillämpas på helt andi-a texter? . . . 
Slutligen kan Rec. utpeka ett och annat omoget och mindre väl öfverlagdt i 
innehållet Jag tackar honom ... för den hedern att han skonat innehållet, 
inot hvilket han ej har något väsendtUgt att anmärka. . . . För de upplysningar, 
Bec gifvit mig genom sin kritik, tackar jag vänligt och fridsamt, ty vt äro Ju 
bröder, K. StbÖmbIck. 



Om DOpelsens Sacrament 



Om det Johanneiftka ordet: Menniskan kan intet taga, 
utan det varder henne gitvet af himmelen, (Joh. Ev. 3: 
27) redan bekräftar sig på det naturliga lifvets område, ty äf- 
ven der gäller det^ att han är intet som plantar; icke 
heller han som vattnar, utan Gnd, som växten gifver 
(1 Cor. 3: 7), så kommer det dock i fhllaste mening till sin 
'rätt inom nådens rike. Aflägsnad från Gud och från lifvet i 
Honom, sådan hon är af naturen, förmår menniskan icke sjelf 
bereda sig för frälsningen i Ghristo, icke en gång utsträcka han- 
den derefber, långt mindre sjelfverksamt omfatta densamma; det 
felas henne såväl vilja som förmåga dertill. I sitt återstående 
ofbrlorbara Guds beläte eger hon blott qvar en bestämbarhet af 
nåden (capacitas passiva), ett anlag att känna Gud och låta 
sig af hans vi^a bestämmas och deruti en möjlighet af återlös- 
oiDg — men anlag är icke verklig förmåga. Huru nödställd 
skulle icke menniskan således stå, om den objectiva frälsningen 
väl vore verkställd, men icke en hand ifrån ofvan såväl räckte 
menniskan den dyra gåtvan, som ock hjelpte henne att omfatta 
densamma. Såsom ett lika väsendtligt moment i frälsnings- 
ekonomien är derföre också det, att samme Enfödde Sonen, som 
i raenniskonatur lidit och dött för verldens synder, förklarad och 
upphöjd på Fadrens högra hand, intill dagames ända är verk- 
sam för att på menniskornas hjertan tillämpa och tillegna de 
nådeskatter af försoning och förlossning, Han genom sitt frivil- 
liga och hängifna lidande och död tillvunnit det i syndens död 
bortkomna menniskonlägtet. Denna Sonens verksamhet är i sina 
Rirsta momenter en verksamhet genom eller förmedelst den Helige 
Ande. Om Aterlösaren, under sin jordiska gudamenskliga lifs- 
utveckling, lät bestämma sig af och stod till Anden i ett så att 
säga underordnadt förhållande, om Han då talade och handlade 

Thcolog. Tidbkr. 1863. Ilafu Hl. 8 
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under den Heliga Anda» inflytelse, så är nu åter Anden bestämd 
af Honom. Den Helige Ande sätter nu sin verksamhet i relation 
till frälsningens historiska factum och de af Christus efterlemnade 
stiftelserna, den ansluter sig till det af Christus förkunnade fräls- 
ningsordet, den likasom hemtar ur ^'Christi andekroppsliga lifs- 
fullhet"*, för att deraf meddela åt ménskligheten ; så går i full- 
bordan hvad Herren sade: Af mino skall Han taga*( Joh. Ev. 
16: 14). Men Andens personlighet är ingalunda derigenom upp- 
häfd; Han är ej ett osjelfständigt medel; Han är ett sjelfständigt 
organ. Det är således ett bådas samverkande till samma mål. 
Den upphöjde och fbrklarade Frälsaren kan genoni och i den 
Helige Ande meddela sig åt oss, men också omedelbart i sin 
kroppsliga natur taga sin bostad uti oss, men detta t'örst sedan 
vi genom Andeö blifvit skickliga att emottaga Honom. Christi 
och Hans Andes inneboende uti våra hjertan är sålunda ej all- 
deles detsamma.- Den Helige Andes immanens i våra hjertan 
tjenar såsom medel för att få Christus i sin gudamenskliga fbtl-^ 
bet inneboende uti oss. Men der Sonen och Anden får inkomma, 
d^r är också iis ipsis Fadren, alldenstund de trenne äro till 
vllsendet ett *). Om den frälsniqgstillegnaude verksamheten re** 
dan i sitt tbrsta moment är ett hela Treenighetens verk, så till 
vida som Anden utgår af Fadren och Sonen, så blifver denna 
verksamhet det sålunda på ett fullare och egentligare sätt, då 

det inträffar såsom Jesus sade: att den mig älskar, 

itiin Fader skall älska honom; och vi skola komina 
till honom, och blifva boende när honom (Joh. £v. 
14: 23). 

Men om det nu å ena sidan är den oäodlige Guden, som 
vill vinna inträde hos menniskan, för att delaktiggöra henne ai 
«in saligliet, så är det å andra sidan den inskränkta, ändliga, 
memiiskan, som skall saliggöras. Om det, derföre att det var 
menniskan, som skulle frälsas, var nödvändigt att Guds soa 
skuUe blifva menniska, i allt oss lik, dock utan synd, så är det 
också nödvändigt att den ofvannämnda Guds frälaniagstillegnande 
verksamhet varder förmedlad genom menskligt ord och menskliga 
handlingar, af hvilkas inverkan vi äro mäktiga. Om hos oss i 
detta lifvet vore samma beskaffenhet som bos de fullkomligen 
rättfärdigas andar uti himmelen, så skulle Gud icke behöfva 
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handla med oss genom ntvärtes tecken, åk Han ville meddela 
088 sina nådegåfvor, men vår natur är sådan , att vi raäjite emot<* 
ta^a allt, äfven det rent andliga, i sinnlighetens form för att det 
skall kunna komma in vårt väsende. Vi tänka här på Luthers 
otd: Deus non dat interna, nisi per externa, spiritum sanctum 
non mittit absqne verbo. 

Af hvad vi nu anfört fö^er således, att skall vår personliga 
frälsning blifva en verklighet, så måste en gudomlig verksamhet 
genom menskliga medel utdfiras på oss och detta sker genom 
Ordet och Sacramenterna. Dessa äro nådemedlen. De äro lika- 
som kanaler, genom hvilka den ohjectiva frälsningens frukter 
strömma till oss ur Guds kärleks sk5te. Herren Christus har 
sjetf under sin jordiska lefnad instiftat dem båda; Ordet genom 
sitt eget förkunnande, sacramenterna genom serskiidt insättande. 
Han har också gifvit såväl befallning om att bruka dem, som 
äfven löfte att Han med sin nådesnärvaro vill vara tillstädes 
uti dem. 

Men redan den omständigheten att dessa nådemedel äro af 
tventie slag, antyder, att, om de också haf^a ett gemensamt 
mål, menniskans frälsning, de likväl måste på något sätt skilja 
sig (från hvarandra. Man har af gammalt bestämt denna åt- 
skillnad till att vara den emellan ett verbum audibile (Ordet) 
och verbum visibile (sacramenterna). 

Orsaken till en så ringa åtskillnad var den, att man ej 
tänkte sig verkan af sacramenternas annammande såsom någon 
annan än den af ordets annammande; idem effectus verbi et 
eacramentorum var den gamla grundregeln^ inom den första Lu- 
therska kyrkan. Att verkan af sacramenternas annammande icke 
kunde blifva någo>n annan än den af ordets annammande hade 
åter sin grund i uppftattningen af sacramenternas väsende och 
deras beståndsdelar. Man hade nemligen återgått till det gamla 
Augastinska Sacraments begreppet, i enlighet hv^rmed sacramen- 
terna icke voro någonting vidare än ritus, qui habent manda^ 
tum Dei et qwibue addita est promUeio graUae; deras be- 
ståndsdelar ännu endast tvenne, verbum et elementum och deras 
ändamål var att utgöra en borgen för och besegling af delaktig- 
IM uti den genom Christus förvixfvade Onds nåd. De fattades 
således till en början icke djupare, än att de blott voro siffna 
et teétmonia volnmtates IM erga noe, ptopoeita ad eaiéitan" 
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Aug. xm. 

Djupare än det ofvan anförda var icke Luthers eget tidigare 
8acrament8begrepp. All vigt låg för honom ännu under hans 
första tid på det sacrauientsbandi ingen åtföljande löftes-ordet; 
det yttre tecknet får endast en ordet bekräftande eller beseglande 
betydelse ungefar såsom sigillet under ett document* Hvad teck- 
net i och för sig är, hvad det innesluter uti sig, huru innerlig 
dess förening med ordet är, tager han ännu icke i närmare skär- 
skidande. Hap håller visserligen fast, att med afseende på 
Nattvarden Christi lekamen är i br^et, men han lägger ingen 
egentligare vigt derpå. Hufvudvigten lägger han derpå, att sa- 
cramentet i likhet med ordet är ett medel, hvarigenom Gud för- 
länar oss syndaförlåtelse* och rättfärdighet Så lä^ge Luther 
ännu stod i opposition allenast emot katholska kyrkans opus 
operatum, låg f&r honom all makt derpå att framhålla föftes- 
ordet och dess annammande i tron såsom det för den enskildes 
firålsning oundgängligaste. Ja! han betonar i denna sin tidigare 
fattning af sacramenterna så ifrigt tron, att han låter denna till 
och med ingå i sacramentet« objectiva väsende, ithy att han 
låter tron vara så att säga det band, som likasom sammansluter 
den gudomliga nåden med det yttre synliga tecknet. Mm i 
kampen med Zwinglis anhängare och vederdöpame böljade Lu- 
ther beträda en ny bana. Hade han förut varit på väg att fö- 
rafi till ett alltför ensidigt betonande af det subjectiva momentet 
i fråga om nådemedlen, så blef nu också den objectiva sidan af 
hans lära om nådemedlen i allmlUihet utvecklad, och äfven ett 
steg vidare taget serskildt med afseende på sacramentslärans ut- 
bildning. I och med den mera reala uppfattningen af ordet för- 
des han äfven till en fullare uppfattning af sacramenterna. När- 
mast består hans fortskridande till ett djupare sacramentsbegrepp 
deruti, att han i denna sednare period ställer de yttre synl%a 
tecknen uti en mera innerlig förbindelse och förening med det 
tecknen åtföljande löftesordet. De yttre tecknen och ordet stå 
icke numera för honom på ett utvärtes sätt j em te h varandra, 
utan de yttre symbolerna hafva fått ordet till en väsendtlig beij 
ståndsdel af sig sjelfva oci\ förmedla den i löftesordet innehållaa 
Guds nåd. 

I bekännelseskrifterna och hos.de på reformationen närmast 
följande Dogmatici angifves derföre sacramenternas frälsnings- 
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tiliegnande verksamhet med uttryck, som i(ike vidare framstftlla 
dem endast såsom aiffna et testimonia^ utan som uppenbarKgen 
beteckna dem s&som inneslutande uti sig och härande till men- 
Biskorna Guds nåd i Christo. Af uttryck, som tillkännagifva 
en sådan djupare uppfattning, finnas på spridda ställen i de 
nämnda skrifterna sådana som offerimt, txhihent^ conferimt^ 
applicant et obeident ac. gratiam evangelioam. 

I allmänhet fasthöll Luther sedermera vid den sistnämnda 
uppfattningen, om han också med åtskilliga nya bestämningar 
har fortbildat densamma. Bland dessa är ftrnämligsst att nämnn , 
att han, för att göra sacramentets verksamhet oberoende af h varje 
nienskligt inflytande, till. det synliga tecknet och ordet fogade 
ännu ett moment, nemligen Guds befallning. Derom handlar 
han synnerligen i sin stora Gateches och i en 1535 hållen pre- 
dikan öfver Dopet: "Wer hat dich geheissen, säger han, Wasser 
und Wort xusammenzugeben? Woher und Wodurch bist du ge- 
wifts, dass solches ein beilig Sacrament sey? — es gehort nocb 
oins dazu, nämlich ein göttlich Geheiss öder Béfebl. Leme also 
die drei Sttlcke susammenfassen , so zum vollkömmliehen Wesen 
und zur rect Definition der Taufe gehOren: nämlich die Taufid* 
iat Wasser und Gottes Wort, beide aus seinem Befebl geordnet 
und gegeben.** Men detta nya moment var blott en bestämaing. 
Med afseende på sjelfva beståndsdelartie uti sacramenterM kom 
man äfven inom denna andra period icke utöfrer den gamla in^ 
delningen, utan utgjordes de fortfarande endast af ordet oeh det 
yttre synliga elementut. Om man också stundom talade om ett 
osynligt element i sacramenterna, så förstod man dermed ingen- 
ting annat än ordet eller den Guds Andes kraft, som innebodde 
i det med det syn iga tecknet tbrenade ordet Och hvad ändt- 
ligen angår sacramenternas verkan, så bestod den såsom vid 
ordet endast uti tillegnandet af nåden i Christo, ty non cliaeBt 
gratia^ quae in verbo promierionu^ et alia^ quae in eacra- 
mentie exhibetur. Ghemnitz. 

Men om också inom denna andra period af sacramentslärans 
utveckling de synliga elementerna genom sin mera reala förening 
med det gudoniliga löftesordet blifvit organa^ media et öx^tjfiftta 
för den gudomliga nåden , så hade man likväl ännu boilsett ifi*ån* 
det specifika, hvaraf menniskan i sacramenterna delaktiggöres titt 
skillnad ifrån det, som i och med ordets annainmande kommer 
henne till del. Så länge de anförda orden af Ghemnitz: non 
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oKa €H ffroHay quae in verbo promissioniSf ^ alia^ quae in 
aacramentis; ^xhäbetMr^ voro tiUiredsställande, hade man ej Id- 
tresse för att nårmare uppmärksamma det skiljaktiga i ordets 
och sacrameatemas yerkningar. Det blef fortfarande vid hvad 
Luther bestämt, att ord och sacrameuter ega väsentligen sattima. 
verkningar och äro blott så att åtskilja, att ordet erbjuder alla 
utan åtskUlnad sina nådesskatter, sacramentema deremot appli- 
cera dem på den enskilde. 

Hen det är bekant, huru dj^pt Luther var genomträngd af 
tron på Christi lekamens och blods verkliga närvaro i Nattvar- 
den och dermed var äfven åtminstone för Nattvarden en serskild 
sedermera så kallad materia coeUHis gifven, som utom och 
jemte det gudomliga löftesordet var i nämnda sacrament för bao- 
den. Snart sökte man äfven att finpa en sådan i Döpelscos 
sacrament Redan Gerhard angifver i artikeln om Dopet, att 
beståndsdelarne äro förutom ordet en materia terrestria ooh en 
materia coelestis^ hvilken sednare är något väsentligen annat äa^ 
den genom, ordet förmedlade evangeliska nåden. Men om i läran 
om de enskiha sacmmenterna eq sådan specielUre utbildning egt 
rum, så voro dessa bestämningar likväl ännu ^ upptagna i det 
allmänna sacramentsbegreppet Anledningen till att närmare be* 
stämma detta sednare kom af nödvändigheten att tydligare ut- 
tala s% i förhållande till Calvinismen. Så länge den genom det 
vid sacramentet bundna löftesordet förmedlade gudomliga nådes* 
iMTf^ften utgjorde det egendomliga odi väsentliga innehållet i sacra- 
mentet, fanns åtminstone en skenbar likhet med Calvinistemas 
sa^cramentslära. Då man äfven från ståndpunkten af det hittills 
gällande Lutherska sacramentsbegreppet försökte att bestrida) 
Christi lekamens och blods verkliga närvaro i Nattvarden, för-< 
des utveckligen derhän, att man äfven med afseende på sacra* 
menterna i allmänhet började åtskilja en tvåfaldig substans « ea 
jordisk och en himmelsk, hvilka realt genomtränga hvarandra i 
kraft af den genom Ghristus förmedelst ordet verkade unio 90- 
cramentalie vel myetica. Den himmelska substansen var nu icke 
detsamma som ordet eller den genom ordet förmedlade evange* 
liska nåden utan en serskild gåfva, som hvarje sacrament er- 
bjuder och hvilken är en olika vid hvardera sacramentet^ Sa^ 
cramentema bestå nu af en res terreetris et codeetie och ordet 
är den con^ituerande principen för hela den sacramentliga akten. 
Eller med andra ord, oqi requinta Bocrcmmti förut utgjorts 
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éndttt af vérhm et éUmmtum^ tivnrvM rértmm innefitUade «ti 
sig säväl den gudomliga b^falltiittgen sotn det godomliga nåde- 
löftet^ så voro no reqnisi^a fttr ett saorament vérhum dtinnum, 
materim terrestru et coelesUå. Det heter nn: RecHué definitur 
mcrammtvmi fnod éit €Lctio Bocra dhfinttus xMtiUäå^ twtn 
demento $ive ngno extemo^ tM/n rt eoelttdi comUuM^ qua DtuB 
non solum obaiffnat promUrionem gratiae^ hoc eet pratuitåe 
reconciliaiiamé evanfftlii propriam^ éed etiam bana coeleéHa 
in mnffiilomm ipsHtutione pramiésa^ per txiema dementa Hn^ 
ftäis sacramenta utmtUfi$e vere exMbet^ Jidetibue alium éatu" 
tariUr a, plicat — Hotter. 

Men hade man nu fannit det egendomKga i sacramentemas 
Täsende till skillnad' ifrån ordet, så kände icke heller frågan efter 
deras egendomliga verkningar ateblifVa. Den gamla regeln: u2an 
efecéue verbt et Meramentorum kände icke längre vara till» 
fredsatällande, ty hvarfl^re en serskild res coelestie i sacramen* 
tema, om den ej egde en från ordet skiljaktig verkan. Denna 
fråg» hade redan trängt sig på Lnther och affbrdrat honofti ett 
svar. Då han nemligen ovikligt fasthöll Ghristi lekamens och 
blods reala närvaro i Nattvarden, men raotståndarena förehöllo 
honom det vanskliga nti denna öfvertygelse, enär han ej knnde 
angifva någon vidare frukt af Ghristi lekamens och blods an- 
nammande än den, som redan genom ordets annammande kom 
den tix^^ emottagaren till del, eå fbrde honom conseqaensen af 
hane akriftenliga lära till den satsen: att åtnjuti^ndet af Ghristi' 
kkamen utdfvar äfven på menniskans lekamen en real välsig- 
nande verkan; å^n bryter väg för det kroppeKgas förandligande 
ocb förklaring, ja det verkar förklaringen af den trogne emot- 
tagarens hela andekroppeliga personlighet 

Ocb detta icke blott i fråga om Nattvardens Sakrament; 
åfven rörande Dopet antyder Luther en ntöfver ordets nådemedel 
gående verkan, då han i stora katechesen skrifver: '^Derföre ske 
begge des9a ting i Döpelsen, att kroppen begjntes, hvttken icke 
kan fatta mera än vattnet, och ordet dervid uttalad, på det 
qäfen ock må kunna fatta det. Emedan nu både tattén och 
<ml är en döpelse, så måste ock både kropp och själ varda 
salig och evinnerligen lefva: ijftlen genom ordet, hvaruppå hon 
tror; men kroppen, emedan han är förenad med själen och äfven 
emottager Döpelsen, på det sätt han kan emottaga densamma. 
Fördenskull hafva vi för kropp ocb själ ingen störnd klenod; ty 
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genom Döpelsen varda vi alldeles helige och sal^, hvilket eljest 
intet lefverne, intet verk på jorden kan åstadkomma.^ 

På gnindviden af dessa antydningar hos Luther sjelt har 
ett och annat försök visat sig att bygga vidare. Samme L. 
Hatteros, som utvecklade den dogmatiska bestämningen om treniie 
beståndsdelar i sacramentema, har också s5kt att gifva uttryck 
för den tanken, att en egendomlig verkan måste tillkomma sa- 
cramentema. ''Låt vara att sacramenterna^S säger han , ^cke 
mindre än evangelii nådesord framställa och erbjuda oss Ghristum 
och Hans välgemingar, så kan och bör likväl icke en och samma 
kraft och verkan och samma nytta tilUggas bådadera. Sacra- 
mentema meddela icke blott den iJlmänna nåden, utan äfven en 
ffmtia specialis^ en serskild gåfva, för att i visst mått förstärka 
den allmänna nådeverkan. Och hvarje sacrament har sin ser- 
skilda gåfva, som specifikt skiljer sig från den allmänna evan- 
gelii nåd."* Menniskan blifver således rättfärdiggjord genom sa- 
cramenterna och undfår i och med dem alla de frälsningens väl- 
signelser, hvUka rättfärdiggörelsen i sig innefattar, verum prakter 
haec dona^ säger Hutterus, graMa scuramentalis quiddam sy- 
peradditf cUioquin frustra aecipermt sacremmta^ ^i jam 
ante simt jttstificati et donia spirittte eaneti instriieti ')• Men 
någon vidare och djupare användning af denna sats gör Hutterus 
c^ntligen icke. Han nämner väl, att Dopet upptager i Guds 
nådaförbund, på ett synnerligt sätt stärker den inre menniskan 
och uiqplifvar hennes vilja, och om Nattvarden, att den meddelar 
en synnerlig vederqvickelse för det andeliga lifvet, men ingår ej 
djupare på frågan, som sedermera länge varit undanskjuten af 
vår kyrkas Dograatici, intilldess dess i nyare tider utmärkta 
Theologer åter upptagit densamma. Bland dessa är Höfling den 
som klarast framställer, hvarpå frågan här ankommer. I siU 
förtjenta verk om Döpelsens sacrament yttrar han angående de 
båda nådemedlen. Ordets och Dopets förhållande till hvurandra, 
att /Uppenbart äro de båda icke i den mening och den afsigt 
ställda, nämnda och anbefallda jemte hvarandra, att man må 
välja dem emellan och i enskilda fall bruka och använda an- 
tingen det ena eller det andra. Icke heller kan meningen vara 
den, att båda skola brukas jemte och med hvarandra, blott 
derföre, att verkan af det ena måtte qvantitativt förstärkas ge- 
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nom den ftdlkomligt likartade verkan af det andra. Icke heller 
kanna dessa båda nådemedel så förhålla sig till hvarandra, att 
det förstärkta eller fördubblade brnket af det ena skulle förmå att 
fallkoinligt ersätta det uraktlåtna användandet af det andra; det 
ena helt och hållet träda i det andras ställe och hvardera för 
sig allena redan under de vanliga förhållandena åstadkomma, 
att man genoro detta enas bruk vunne det för nådemedlen sam- 
f&ldt afsedda ändamålet. De måste derföre tänkas stå i ett så- 
dant förhållande till h varandra, att den egendomliga verksam- 
heten hos det ena alltid finner sin nödvändiga supplering i det 
andra och båda nådemedlen, om de ock tjena samma ändamål, 
måste på qualitativt olika sätt vara verkande/* 

Utan tvifvel måste spörsmål, sådana Höfling här framställt, 
tränga sig på hvarje uppmärksam betraktare. Då nemligen Skrif- 
ten än nämner Dopet såsom verkande nyfödelse och andans del- 
aktighet (Joh. Ev. 3, 5; Tit 3, 5—7) än åter betecknar Onds 
ord såsom den '"oförgängliga säd"", af hvilken menniskan varder 
född på nyU (1 Petri 1, 23; Luc. Ev. 8, 5—15; Jac. 1, 18) 
och trones predikan såsom redan kraftig att förmedla delaktighet 
uti den Helige Ande (Oal. 3, 2), hvari skall då åtskillnaden 
emellan de båda nådemedlens verksamhet bestå; huru skall det 
ena nådemedlet inses vara nödvändigt jemte det andra? 

Att behofvet att vinna ett tillfredsställande svar på dessa 
spörsmål också varit djupt kändt visa de många försöken att 
lösa svårigheten. Men bland dessa försök hafva åtskilliga uppen- 
barligen skjutit öfver målet För långt går Stahl, då han yttrar: 
^rdet förmedlar, blott kännedom af frälsningen , sacraméntet be- 
sittningen deraf ' eller **Ordet banar blott väg för gemenskapen 
med Christo, sacraméntet åvägabringar densamma.*' Denna utsago 
står uppenbarligen i strid med Skriften, som på mångfaldiga 
ställen vittnar, att ordets annammande i sann tro har med sig 
full delaktighet i frälsningen (se bland andra Joh. Ev. 8, 51 ; 
Jac. I, 21; 1 Petr. 1, 23). Och då Mårtenson angifver, att 
saoramentemas egendomlighet ligger deruti, att de förmedla en 
verklig väsens- och lifsmedelning af den uppståndne Christus icke 
blott till Hans andliga, utan äfven förklarade kroppsliga sida, 
så träffar det väl in på Nattvarden; men att bevisa ett medde- 
lande af Ghrirti kroppslighet i Dopet låter svårligen göra sig. 
Skriften antyder icke något sådant. Martensens förklaring är 



8alede& kke tyirftcklig att beteokaa den för de h&da iocrameiiten 
•l^ndomliga vtrkaanibetea i förhallande till ordets 

HdfliDg, $ora djopast iogår i frågan^ åtgår foån aktgifvanda 
på, att ordet är ett talande, eom mera blott erbjoder och fram- 
räcker än yerkligen tillegoar fräUningsnåden, då deremot eacra^ 
mentet, så snart detsamma i enlighet med instikteieeorden oah 
förmedelst den föreskrifua materia Urreairia varder brnkadt, har 
karakteren af en factiskt nådestillegnande haddling. Och dä 
ordet åstadkommer en mer eller mindre sicceseiv inverkan på 
nenaiskane noied vetande, hennes ande, så ntdfvar sacramentet 
åter en helt och hållet concentrerad,. omedelbar, gudomlig verkan 
icke blott på menniskans ande, . hennes personliga jag, utan på 
hfl}a den för det persontiga jaget till grand liggande andliga och 
kroppsl^a naturen. På samma sätt Ehrenleaditer: *'I ordete 
predikan är det till menniskans medvetande, i sacraoientet åter 
till natursidan af menniskans väsende, som Guds fcilsningsliileg- 
naode. verksamhet vänder sig/' Väl medgifver den sistnämnde, 
^lt,j såsom öfver allt inom denna verldsperiod der ethiska för* 
hållaadena. äro de betydeieefuUaste, så framträder ock i kyrkan 
det sacramentala förnämligast till sin ethiska sida. Sacramentet 
är niUrmast besegling och bekräftelse af syndaförlåtdse. Men 
likasom syndaförlåtelsen står i ett inre sammanhang med undret 
(Math. £v. 9,^ 6 ,• men undret åter sammanhänger å ena sidan 
med det eviga ordets menniskoblifvande, hvaraf det är ett en- 
skildt tecken, å andra med uppenbarelsen af det tillkommande 
faUändningens tillstånd, hvilket det förebildar, så är sacramentet 
icke bleU bekräftelse af syndaförlåtelsen, utan fifven ett fort- 
farande vittnesbörd om menniakoblifVaDdet tych ett fi^tiskt löfte 
om fiilländningen/' I denna mera abstrakta och, försigtiga theori 
ianebäres' väl i det närmaste samma tanke, hvilken vi fifna mera 
oförtäckt och realt fattad och framställd hos den gamle Iren^us, 
då, han rörande; Nattvarden yttrary att vår lekamen genom åt* 
njutande af Christi lekamen och blod ei^håller ett oförgängligt frö 
till höttete uppståndelse. 

Hvad nu beträffar denna af Höfltng, Ehrenfenchter nu fl. 
framställda theori, så må först aMUärka» såsom ett fel, att de 
söka bestämma åtskillnaden meUan ordets och sacramentevnas 
verkningar genom motsatsen af t aJ an de och bandiande. Vi 
tro ^ att Gud äfven i ordet handlar med menniskan likaväl som 
i sacramentet Då Herren i nådelöftet bjuder den ångerfulle och 
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betOitdige iin förl&Aelse oolk dentie i förtröatMsfi^H tro omftiUar 
detta löfte; kaaoa vi kke d& sMfat att en handliBf fbreiggår 
mellan Ond och meoniskan? Herren a t tager ju di deå be- 
tryckte syndaren från mörkrets rike, införsätter honom i sMt 
nådesrike och upptager honom till bern och ariVhige af den 
eviga saligheten. Hvad som härvid sker kan väl ega betydelsen 
af handling, ntan att jag dermed behöfver tänka mig förenad 
någon physisk förflyttning i rummet Också säge vi jo, att 
rättfärdiggörelsen, hvilken kan försiggå genom Evangelii trd al- 
lena « utan åtnjutande afi sacramentet, är en Ouds doms- pdh 
nådes-handling. Och äfven om nåddöftet icke i trx^ omfattasi 
utan till ooh med i otro stötes tillbaka^ så har dock faktiskt 
en handling försiggått mellan Gud odi menniskan,* i det 8tt 
Htrrren i och med sitt ord varit tillstädes, framräckt och erbjudit 
syndar^i sin nåd och sttkt genom sm* Ande inverka pi honom. 
Sknlle ordet erhålla en blott deklatorisk, sacramentema ep fak- 
tiskt fullbordande karakter; eller med andra ord kommer orde0 
att få innebära blotta löftet om nåd och sacramentema åter 
skuUe vara detta löftes uppfyllelse, så har ordet dermeé f&riorat 
den ef/eacia^ hvilken Skriften , bekännelseskrlftema och den äldre 
dogmatiken tillägga detsamma. Det finge då behålla nästan' en« 
dast förmågan att lära och upplysa om nåden, men icke »tt 
rättflKdiggöra, förnya itu m. ty nllt detta skedde först i sacra-^ 
menterna. Huru falskt detta är, kunna vi finna, af hvad vi 
redan anf^t ur Skriften såsom bevisande, att nya födelsen sker 
likaväl genom ordet som genom Döpelsens sacmment Och* finge 
ordets nådemedel en sådan jemförelsevis ringa betydelse i för- 
hållande till sacramenterna, skulte snart det katholska opus 
operatum sta för dörren. Om nemligen icke ordet vidare gällde 
såsom det första nådemedlet och den genom ordeta predikan 
uppväi3kta trons omfattande af Guds i ordet gitea nådelöften 
såsom det tbrsta och hufvudsakligaste vid en syndares Misnhig, 
ulan skulle i stället derför syndaren genom ordet blott läras och 
bringas i ett receptivt föriiållande till nåden; hans verkliga rätt^ 
flUrdiggörelse sker sedan i sacramentet, sannerligen det skulle icke 
fela, att den falska förestäUningen insmöge och rotade sig, att 
sacramentet eger en faktiskt nådesmeddelande verkan oberoende 
af det annammande subjectets tro. Detta såg Luther väl; der- 
Töre låter han Gud haiuUa med menniskan likaväl i ordet som 
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i sacramenterna och genom den Hei%e Ande. Således att gå 
otöfVer denna äkta protestantiska tanke är ej af noden. 

Hvad åler angår (rågan om sacramentemas verkan på nator- 
granden af menniskans väsende, så går ett, om också standom 
dankelt, medvetande derom genoro kyrkans historia. Vi hafva 
anfört Irenci och Luthers ord derom. Dertill kunde läggas än 
flera. 

Svårigheten är ännu långt ifrån löst, h vårföre vår dogmatik 
i denna ponkt behöfver fortbildning. Och går man tillbaka till 
hvad som rörande denna pankt var förhanden redan i dec gamla 
kyrkans medvetande, torde mycket användbart finnas till grand- 
val för en vidare fortbyg^ad. En sådan har, såsom vi sett, 
försökts af Höfling m. fl. i ofvan angifna riktning. Till undvi- 
kande af missförstånd och att ej de äkta protestantiska grond- 
idéerna må på något sätt blifva bortblandade, är ytterst af 
nöden att dervid fast hålla, det sacramentemas inverkan på och 
renande af naturgrunden för menniskans väsende ick« må ta^as 
såsom ett prins eller oberoende af den akt, som pånyUföder det 
personliga lifvet (trons uppväckelse). Ty icke år det möjligt, 
att vid annammande af Herrans lekamen och blod den otrognes 
natargrond blifver renad så länge han framhärdar i otro, men 
saont är, att, om jag annammar i tro den Ghristus, hvilken jag 
i .sacrariaentet annammar oraliter, så atöfvar Han en renande in- 
flytelse äfven på natursidan af mitt väsende, der syndakroppen, 
såsom lagen, i lemmarne länge qvardröjer (Elom. 7) och således 
för in^n del först upphäfves. 

Vi hafva hittills förnämligast handlat om den i sacramentet 
förefintliga materia, den jordiska och den himmelska. Den lu- 
ti^rska dogmatiken eger ännn andra nämnvärda bestämningar 
vid sacramenterna. Först och främst blifver sjutalet af sacra- 
menter, hvilket katholska kyrkan ant^er, förkastadt Men m 
viss obestämdhet och ett vacklande egde likväl rum under refm*- 
mationens första tid just med afseende på antalet af sacramenter. 
Luther räknar väl redan i Gatechismus Major blott två sacra- 
menter, men Åpolog. confession. tre, . nemligen jemte dopet och 
nattvarden äfven absolutionen , och Melanditon är böjd att äfven 
betrakta ordinationen såsom sacrament. ^^Mihi placet etiam^\ 
säger han, ^''oddi ordinationen ut vocant^ i. e. vocationem ad 
ndniaterium evangdii et p%tblioam ejua vocationis approbaiio* 
nem: quia haec omnia mcmdato evangelii praecipiuntur,''*' 
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Chemnitjs eger i frftmsta rnmmet förtjensten af att hafva upp- 
visat, hvad »om är nAdifjft Kr att en handling nkall vara ett 
aacrament. Han bestrider först och främst ahsdutionens räk«- 
nande till sacramentema på den grand, att den icke eger n&got 
till följe af gudomlig anordning gifvet bestämdt yttre, synligt 
element eller någon gudomlist anbefalld ritas oeh leder sig siå 
till den hafvudbestämningen för sacramenterna, att för att vara 
ett sådant erfordras icke allenast ett i ordet gifvet löfte; detta 
måste äfven till följe af gudomlig inrättning vara förenadt med 
något yttre synligt tecken, och de båda (föftet och tecknet) ega 
en för utöfningen i ordet gifven föreskrift: Ut aUiquid $it saorch- 
mentum ^ requiritur twn nuda tantum promisrio in verbo^ sed 
ut ordinatione éev in$titutio>n€ divina. Ht vMtita eatemo aliquo 
éigno aev rUu divinitue mandato. Det stod derefter fast, att 
endast Dopet och Nattvarden äro att räkna såsom sacramenter. 
I dfrigt framhålla våra dogmatici vigten af att hela sacrainenls- 
handlingen 'förrättas i ftell dfverensstämmelse med det sätt, på 
hvilket den af Christas blifvit inrättad och anordnad, samt alt 
bruk deraf icke göres för andra och främmande ändamåL Till 
den bestämda formen höra de tre momentema l:o) applåsandet 
af instiktelseorden, 2:o) utdelandet och 3:o) annammandet Rät- 
tigheten att sacramenterna utdela har Oud anförtrott åt kyrkan, 
Aom i sin ordning öfveriemnat förvaltningen af desamma åt det 
gudomliga ordets tjenare, hos h vilka icke såsom enligt katholi- 
kerna någon religiöst-sedlig qualitet eller bestämd intention efter 
salighetsbringande verkan af sacramentet förutsattes för dess 
substantiella integritet Fastmera hvilar denna uteslatande på 
det med sacramentet förenade ordet. Således icke heller på tron. 
Förutsatt att allt öfrigt, som hörer till sacramentets skriftenliga 
bruk, noggrann! iakttages, så eger ett verkligt sacramentsannam- 
mande rum äfven der tron fullkomligt fattas hos det anoammande 
subjektet Men till att ernå en salig frukt af sacramentsbegåendet 
kräfves nödvändigt tro. Hon är den hand, med hvilken vi kunna 
begära, omfatta och erhålla den nåd, Gud oss i sacramentet 
tillbjuder och framräcker. Sacramenternas verkan är ej sådan, 
att Gud genom dem likasom ingjuter och intrycker sin nåd och 
salighet, äfven om vi icke tro eller med tro emottaga dem. Sa* 
craroentemas kraft beror således på Guds instiftelse i ordet, icke 
på sinnesförfattningen hos den utdelande eller annammande, men 
deras verkan beror af tro eller otro hos den emottagande. 
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Sa&oni oådemedel hafva sacrametttema i > första hand till 
ändamål att meddela, tillegna och foei^egla nåden i Christo. Dett^ 
är deras hufVadändaroål. Såsom biändamål tillhör dem att vara 
bekännelsetecken , genom hvilka den, som annammar dem, be- 
känner sig tillhöra Christi församling, vidare att pånrinna om 
Ghristi välgerningar (Lnc. 22, 19), att allt fastare tillknyta 
kärlefcsbandet emellan de christna (Eph. 4, 5; 1 Cor. 10, 17); 
och att vara eggelsemedel till allt flitigare öfning i goda gemingar 
(Rom. 6, 4; 1 Cor. 11, 26). Nödvändiga äro sacramentema 
såsom af Gnd i ordet föreskrifna nådemedel; men om någon, 
efter att hafva hört ordet om Christus, i tro omfattat Honom 
såsom sin frälsare, men tillfälle att åtnjnta sacramenterna icke 
står öppet, så kan fördenskull icke den fälla delaktigheten i 
MIsniogsnåden bestridas honom. De ega således icke en absolut, 
utan Ttlkerlig nödvändighet. Deras förakt, men icke omöjligheten 
att få del af dem fördömmer menniskan. 

Hvad slutligen angår de nytestamentiiga sacramentemas för- 
hållande till de analoga gammaltestamentliga handlingarna, så 
häfva våra dogmatici afgjort frågan derhän, att Omskärelsen och 
PåskaJapamet visserligen varit verkliga sacramenter och således 
-förmedlat delaktighet i nåden, men såsom blott tillhörande löftets 
tid och varande blott ^skuggan af det tillkommande goda*', hafva 
de likväl stått vida efter de nytestamentiiga sacramenterna och 
deras öfversvinneliga nådesfnllhet. 

Sedan vi nu genomgått de vigtigaste momentema af läran 
ond sacramenterna I allmänhet, öfvergå vi till det egentliga före- 
målet t<)r vår uppsats eller- läran om Dopet. Vi skola då först 
rådfråga Skriften* och se, hvad den tärer serskildt om Dopet 
Sedan vi så låtit Skriften undervisa oss om dopet» väsende och 
verk«iitgar, är det vår afsigt att först söka i korthet framställa 
doplärans utveckling inom kyrkan samt derpå de mest fram- 
stående momeBtema i den kyrkliga utvecklingen och lithurgiska 
gestaltningen af sjelfva Dopfi^acramentet Vi skola dervid för- 
nämtigttst låta oss ledas af Höflings förtjenstfulla och utförliga 
arbete om Dopet. 

Det heliga Dopet instiftades af vår Frälsare, då Han, efter 
ftinbordadt återlösningsverk, i begrepp att öfvertaga makten öfi^er 
himmel och jord, sade till de ellofva: **Mig är gifVen all magt i 
himmelen och på jord n. Går fördensknll ut, och görer alla folk 
till lärjungar, döpande dem i Padretts och Sonens och deo Heliga 
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Andas namn, Och lärande deai hålla allt det Jag hafVer eder 
befallt; och si, Jag är när eder alla dagar intill veridens ända 
(Mattb. Ev. 28,18—20). I de^sa ord inw>hålles främst Christen- 
domens uniyersalistiska betydelse: aila folk skola göras till Jesu 
lärjungar. Vidare anvisas medlen, genom hvilka detta lärjmiga- 
8kap ckall komma till stånd: de äro dop och undervisning. 
Desea ntgöra innehållet eller de serskilda beiståndsdelarne af sjeifva 
bufvadhandlingen, som är att göra till lärjungar. Jesus lofv^atr 
ock , att sjelf intill dagarnes ända vara närvarande och med sin 
makt och sin nåd bevisa sig verksam såväl hos dem, som i 
första hand undfingo uppdraget att förvalta desisa medel, som 
ock hos dem, bvilka efter lärjungarna skulle taga vid och fort^- 
sätta arbetet. Om Dopet anbefaller Frälsaren att det skall ske 
i Padrens, Sonens och den Helige Andes namn. Hvad innebär 
då detta, att dopet skall förrättas i den Treenige Ghidens namn? 
Utan tvifvel något mera än hvad Meyer vill finna deruti, da 
han IxVrklarar, att det innebär endast en genom Dopet åtagen 
förpligtelse att tro och bekänna Gud såsom Fader, Son och He- 
lig Ande. En påtagen förpligtelse allena står illa tillsammanis 
med sacramentets betydelse af ett nådemedel. Vi måste såledefe 
söka att spåra efter ett djupare innehåll i de orden i eller efter 
grundtexten tUl Fadrens, Sonens och Den Heliga Andas namn. 
Med Hofmann anse vi derföre, att döpa i eller till mgons namn 
innebär att försätta i ett förhållande af tillhörighet till den, i 
hvars namn man blifver döpt; alltså blifva vi genom det christna 
dopet den Treenige Gudens egne. Vi hafva nemligen bed Guds 
namn äfven Hans väsende, såsom Luther herrligt bekände: ^'Man 
mtiss Gottes Name nicht ein so schlecbt Ding sein lansen, son- 
dern Grottes Name ist seine allmächtige Kraft; Wo Gettes Wort 
und Name ist, da ist Er selbst.** Men denna tillhörighet är då 
icke att fatta i samma mening, som allt skapadt säges tillhöra 
Herran. Hela jorden är ju Herrans. Fastmera blir fråga här 
oro- att tillhöra Herran, så vidt som Han i frälsningshistorien 
har uppenbarat sig såsom Fader, Son och Ande. Det blifv^er 
ett sådant tillhörighetsförhållande, i hvilket vi få betrakta Fa- 
dren såsom Jesu Christi och vår Fader, Sonen såsom den men- 
niskovordne vår Broder och Medlare och den Helige Ande såsom 
den verkande principen för att göra oss delaktiga af frälsningen, 
I en sådan lifs- och frälsningsgemenskap med den Treenige Gu« 
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den blifver den försatt, som varder döpt i Padrens, Sonens och 
den Heliga Andas namn. 

Men dä detta den Treenige Gudens frälsningstillegnande för- 
hållande till menniskorna just genom Ghristos blifvit åvägabr^ 
eller rättare genom Honom blifvit återstäldt och i Honom allt 
fortfarande är förbanden, så innebära äfven de bibeistaJlen, 
hvarest dopet varder betecknadt såsom ett dop i, tUl eller på 
Christi namn allena (Ap.G. 2, 38; 8, 16; 10, 48), likväl samma 
fulla lifs- och frälsningsgemenskap med hela Treenigheten, som 
innebäres i den hos Matheus angifha utförligare formeln af både 
Padrens, Sonens och den Helige Andes namn. I Christo eger 
nemligen nådesgemenskapen med hela Treenigheten sin grundval 
och sitt fortfarande bestånd: att Fadren kan upptaga syndiga 
menniskor till sina täckeliga barn, Christus göra dem till sina 
bröder och arfvingar och Anden i deras hjertan taga sin boning, 
är frukten af den i Christo verkställda objectiva försoningen. 
Men vid ett dop i eller till Christi namn kan icke hufirudsaken 
gema vara en förpligtelse, ty karakteren af Herrans Jesu inrätt- 
ningar var ej att lägga på menniskorna bördor, utan att meddela 
nåd; på den grund se vi i Dopet, sådant det i ordalydelsen bos 
Matheus är instiftadt, i första rummet jcke en förpligtelse, utan 
en delaktiggörelse af den i Christo förvärfvade frälsningsnåden 
och den derur härflytande lifs- och salighetsgemenskapen med 
hela Treenigheten. Vi få sedan tillfälle att ur andra bibelställen 
se de ur dopet först i andra hand sig härledande förbindelser. 
På grund af dopformeln bos Matheus ser ock också. Gerhard 
främst på dopets nådestillegnande ändamål. ^*Tota 8, Trimtas^ 
säger han, Hn baptismo gratia ^ita praesens et ad salutem 
e/jtcdujc est.*^ Och i sjelfva förklaringen af dopformeln : ^'-B^o te^ 
stijicor^ quod per hoc aacramentum in foedus Dei recipiariey 
quod Pater acceptat te in filium^ quod FUius ailwit te a pec- 
catis aanguine euo et veste jtistitiae te induat^ quod Spiritus 
S. te regeneret ad vitarn aetemam — ui hac raiione in poéte- 
rum sis filius Dei patris^ fräter Jesu Christi et hahitaculum 
Spiritus Sancti!^ 

Om Math. 28, 19 lemnar oss en mera allmän, undervisning 
om dopets väsende och verkan, så möta oss mera speciella upp- 
lysningar om den ena eller andra sidan af detta nådemedels 
verkningar i öfriga dopet berörande bibelställen. I grunden är 
väl verkan af dopet egentligen blott en : den enskildes upptagande 
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i Guds nådaförband. Derpå hänvisar dess förhållande till om- 
skärelsen. Omskärelsen var tecknet af det mellan Gud och Abra- 
hams säd slutna förbundet; dess fullbordan pa den enskilde in- 
dividen var hans upptagande i detta förbund. Ätt dopet är den 
fullkomnande motbilden till omskärelsen, således äfven ett ^oero- 
mentum initiatiania eller ett sådant, genom h vilket vi upptagas 
i Guds nådaförbund) visar Col. 2, 11 — 12. För att lugna sitt 
brefs läsare öfver saknaden af en af Gud anordnad rening, så- 
dan Israel egde den i omskärelsen, visar dem Apostelen, att de 
äfven undergått en omskärelse, ^icke med händer gjord, 
Christi omskärelsens som bestod i ''afklädandet af köt- 
tets syndakropp^n och hvilken just försiggick, då de *'med 
Christo begrafne blefvo i dopet.** 

Men om dopets verkan i allmänhet må betecknas såsom ett 
införsättande i Guds nådaförbund, och detta i så mycket fullare 
mening, som frälsningen, nu är genom Ghristus förvärfvad och 
och färdig, då deremot upptagandet genom omskärdsen i det 
gamla förbundet endast kunde förmedla en delaktighet i hoppet 
om frälsningen, så innebäras dock deruti flera serskilda välsig-^ 
nelserika verkningar, hvilka hvar för sig på olika ställen i Skrtf- 
ten framställas och betonas. Bland dessa skriftspråk kunna vi 
urskilja sådana, som företrädesvis beröra den objectiva sidan af 
dopets väsende och verkan, och sådana, der de subjectiva vil- 
koren för verklig delaktighet i Dopets välsignelse stå i förgrunden. 

Vända vi oss först till de Skriftens utsagor, som säga oss, 
hvad dopet är och hvad det verkar, så finna vi, att några 
företrädesvis uppvisa en mera negativ, andra åter en mera 
positiv verkan af dopet. Till de förra äro att räkna de Skrift- 
språk, der dopet säges verka syndaförlåtelse: **G^rer bättring, 
och hvar och en af eder late sig döpa i Jesu Christi namn till 
syndernas förlåtelse" (Ap.G. 2,38); vidare då det innebär 
ett rentvående från synden, egentligen syndaskulden: "Statt 
upp och låt dig döpa och två af dina synder, åkallande Herrans 
namn" (Ap.G«22, 16); I aren (från eder förra syndaskuld förmedelst 
dopet) aftvagne (1 Gor. 6, 11); "Ghristus älskade församlingen 
och hafver utgifvit sig sjelf för henne, på det Han henne helga 
skulle och hafver (eg. sedan Han) gjort henne ren genom 
vattnets bad i ordet" (Eph. 5, 26-27); "Så låtom oss 
framgå med ett sannskyldigt hjerta uti en fullkomlig tro, be- 
stänkte i våra hjertan ifrån ett ondt samvete, och 

Theolog. Tidskr. 1863. Haft. Hl. 9 
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tvagne oro kroppen med rent vatten'^ (Hebr. 10^ 22). I 
dessa Bibelord, är dopeto kraft att aftvå och rena ifrån synda- 
skulden otvetydigt uppenbarad. Och att dopet verkligen 'förmår 
detta blifver så mycket säkrare och tillförlitligare dertgenom, att 
i Eph. 5, 26,. 27; Hebr. 10, 22 äfven tydligt visas, hvarifrån 
dopet vinner denna renande och afbvående kraft. Enligt Eph. 
5, 26 ""utgaf sig Christus för församlingen'' i den a&igt, att Han 
genom kraften af sin offerdöd skulle i dopet rena de blifvande 
lemmame af församlingen från deras syndaskuld. Hans försonings- 
död är således cattasa meritoria för den genom dopet förmedlade 
syndaförlåtelsen. Det är Hans blods och döds kraft, som genom 
ordet meddelar sig åt dopet och förlänar detsamma kraft att rentvå 
från syndaskulden. Ett intyg af samma art lemnar Hebr. 10, 22. 
Finne vi. derstädes den mera utväxtes sidan af dopet betecknad 
med uttrycket: 'tvagne om kroppen med rent vatten'', så 
är det, som dervid invärtes sker hos menniskan, afeedt i orden: 
"bestänkte i våra hjertan ifrån ett ondt samvete." 
Bilden är hemtad från den bestänkning med blod, hvarigenom 
de första Levitiska prestema invigdes och renades till att kimna 
nalkas Gud. På samma sätt, ehuru i andlig måtto, blifva vi 
också i dopet bestänkte med Christi blod, så att vi, i våra 
samveten renade från syndaskulden, kunna nalkas Gud. Christi 
utgjutna offerblods kraft är genom ordet i dopet närvarande och frigör 
våra hj^tan ifrån ett ondt samvete. Rättfärdiggörelsens negativa 
del eller syndaförlåtelsen bevittnas således af nu anförda Skrift- 
språk försiggå i dopet. 

Vi hafva nu sett^ att syndaförlåtelsen ur Skriftens ord fram- 
går såsom en dopets frukt Samma vittnesbörd gifver Skriften om 
den mera positiva sidan af rättfardiggörelsen. Tillräknandet af 
Christi rättfärdighet, barnaskap hos Gud och arfsrätt till himmelen 
framstå äfven uppenbart såsom dopets frukter. I Gal. 3, 27 säger 
Paulus: "1 så månge, som döpte aren tillChristum, hafven eder 
iklädt Christum.'' Ingenting mindre än ett fullkomligt iklädande 
af Christus tillsäger Apostelen här de döpte, för att gifva ett 
rätt fullt uttryck åt den salighet, som i dopet blifvit dem be- 
skärd : de hafva genom sitt dop blifvit s å i Christo "inneslutna", 
så i Honom "inkomna", att, såsom Christus är Guds son, de 
också fatt inträda i barnaskap hos Gud. Befriade ifrån lagens 
och vredens fangsel, hafva de blifvit Guds täckeliga barn (Gal. 
3, 23 — 25), som ega oroedelbar tillgång till sin himmelske Fader, 
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besitta arferätt till himmelen och i sina I\}«rtan hafVa barna* 
skåpets ande boende (Oal. 4, 5 — 7). Sammalunda vittnar ock 
1 Petr. 3, 21:*'Uvars (neml. syndaflodsvattnets) motbild, dopet « 

ook na oss fVälsar (Lather: saliga gOr) ** Afven här 

samma fblla fWlIsande verkan af dopet 

Men om menniskan sålunda i dopet delaktiggöres af Guds 
i Ohristo f&rvärfvade n&d, s& kan hon likväl omöjligen tillegna 
sig denna p& ett blott utvärtes sätt eller s&, att hennes inre 
väsende och lif, hennes inre ställning till Ond och till verlden 
dervid bitfver oftträndrad. Den gamla naturliga menniskan kan 
icke hafva n&gon andel 1 Christi rike eller vara Hans medarf* 
vinge. Deribre vittnar äfven Skriften, att, p& samma gäng dopet 
medför en mera objectiv förändring i menniskans ställning till 
Qud, det ocksä ästadkommer en förvandling af hennes inre lif. 
Och i denna inre lifsförändring kunna vi äfven skönja en mera 
negativ och en mera positiv sida, ehuru i innerligaste förening 
och samband med hvarandra. Skriften betonar nemllgen sä 
väl en den gamla menniskans död som ook ett nytt lifs tän* 
dande. Vi vilja nu taga 1 skärsk&dande de Skriftord, som 
härom upplysa. 

I Ap.0. 2, 38 säger Petrus: ''Oörer bättring, och hvar och 
en af eder lite sig döpa i Jesu Ohristl namn till syndernas för- 
lätelse; och I skolen undfä den Ileliga Andas g&fva.^ 
Enligt Ap.G. 9, 17, 18 sändes Ananias till Paulus, att denne 
**skalle uppfyllas med den Heliga Anda^ hvilket skedde 
i och med '*att han lät döpa sig.*' Och i Joh. 3, 6 tillägger 
Frälsaren, för att upplysa Nicodemns, huru den i 3:cye versen 
omtalade nya födelsen försigg&r, den förklaringen: ^utan en 
varder född af vatten och Anda, kan han icke inga i 
Guds rike/' Ur dessa Skriftspr&k framgär först och främst 
att den Helige Ande meddelas i dopet. Enligt Joh. 3, 6 ''bilda 
vatten och Anda, b&da tillsammans, det förra s&som oaussa 
medians, det sednare s&som caussa efflciens, det verkande ele- 
mentet, hvarur nya födelsen framg&r." S& äfven Tit. 3, 5: "efter 
sin barmhertighet gjorde Han oss saliga genom nya 
födelsens bad och den Heliga Andas förnyelse." Dä 
"den Heliga Andas förnyelse" här är att fatta såsom ett när- 
mare bestämmande tillägg till "nya föd Isens bad", icke s&som 
ett sjelfständigt moment jemte detsamma, framg&r äfven härur 
dels att den Helige Ande är i Dopet njlrvarande, dels äfven att 
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Han dernti bevisar sig verksam pk vårt inre och der verkar 
nyfödelse. 

Men då Skriften närmare uttalar sig öfver och bestämmer verk- 
ningarne af den i dopet närvarande Änden, särskiljer den, såsom 
redan är nämndt, en mera negativ, upphäfvande och en mera posi- 
tiv, skapande verkan. Hufvadställena, som visa detta, äro Gol. 2, 
11 12 och Rom. 6, 3,4. På det förra skrifver Paulus: "I hvilken 
(neml. Christus) I ock omskurne aren med en omskärelse, 
som icke med händer gjord är, i atklädandet af köt- 
tets syndakropp, i Christi omskärelse. Med Honom 
begrafne i dopet, i hvilket I ock med Honom upp- 
ståndne aren genom tron, den Gud verkar, hvilken 
Honom uppväckt hafver ifrån de döda." Att den om- 
skärelse, hvarom 11 versen talar, försiggick i och med det i föl- 
jande versen omtalade dopet ft'amgår klart af grundtextens ord. 
Paulus vill trösta Colosserna öfver saknaden af den judiska om- 
skärelsen, i det han visar, det de äfven undergått en omskärelse, 
nemligen hjertats omskärelse i dopet. Denna omskärelse består 
å ena sidan uti ett '^afklädande af köttets synd^kropp", 
uti en "begrafning med Christo i dopet." Med dessa starka 
uttryck betecknar Åpostelen det gamla, naturliga lifvets under- 
gång i och genom dopeti Den gamla menniskan (~ köttets 
syndakropp) blifver oss afklädd och begrafven. Den onda prin- 
cipen i hjertat varder förqväfd. Men likasom det allestädes är 
en Skriftens grundtanke, att det gamla lifvet blott genom kraften 
af det nya kan blifva öfvervunnet, så ansluter Åpostelen till 
denna mera negativa sida af omskärelsen i dopet genast dess 
positiva del: *4 hvilket (dopet) I ock med Honom upp- 
ståndne aren genom tron, den Gud verkar, hvilken 
Honom uppväckt hafver ifrån de döda." I stället för 
den gamla menniskan, som nedsänktes i dopet, uppstår en ny 
menniska, hvilken den Helige Ande eller rättare Christus genom 
sin Helige Ande kallar till lif, ty enligt Eph. 5, 27 är Christus 
den egentligen handlande i sacramentet. Den onda principen i 
vårt inre blifver således förqväfd genom en i vårt hjerta satt ny 
lifsprincip. Samma vittnesbörd lemnar Rom. 6, 3, 4: "Veten I 
ioke, att alle vi, som äre döpte till Christum, vi äre 
döpte till Hans död? Så äre vi ju begrafne med Ho- 
nom genom dopet till döden, att, såsom Christus är 
uppväckt ifrån de döda genom Fadrens herrliga makt. 
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åk skole ock vi vandra i ett nytt lefverne/* Apostelen 
vill med dessa ord uttala grunden , hvarfbr det så illa anstår en 
Christen att förblifva och lefva i synden. Huru är det möjligt, 
att en Christen skall kunna lefva i synden, frågar Apostelen, då 
i dopet den syndiga principen i hans själ förqväfdes och i stället 
potensen till ett nytt lif der inplantades. Men huru stämmer 
härmed de döptas egen erfarenhet öfverens ? Klagar icke Apostelen 
Paulus sjelf efter sitt dop öfver det smärtsamma inflytandet af 
den syndens kropp med dess lag i lemmarne, han omför? Visar 
det sig således, som om den onda principen skulle vara förqväfd? 
Visserligen icke. Men detta kommer deraf, att synden så gencnn- 
trängt vårt väsende, att väl dess herravälde, men ej dess rot 
kan i dopet upphäfvas. Frukten af den nya födelsens Ande, 
som meddelas oss i dopet, blifver således genom vårt förvållande 
inskränkt derhän, att syndens herrskande makt varder i oss 
kufvad, så att vi icke mera såsom trälar skola tjena synden. 
Men fastän sålunda den subjectiva frukten af dopet icke blifver, 
hvad den borde blifva, kan dock detta icke göra intrång på h vad 
dopet i sig sjelf är eller på dess objectiva väsende, h vilket, efter 
hvad Skriften nu för oss vittnat, äfven består deruti, att det 
pånyttföder. 

I det föregående är visadt, att nyfödelse och rättfUrdiggörelse 
nr Skriftens ord framgå såsom frukter af dopet. Men lemnar väl 
också Skriften något vittnesbörd om en dopets verkan icke blott 
på det personliga jaget, utan äfven på hela menniskan, således 
äfven på naturgrunden för menniskans väsende? Vi erinra oss dervid 
Col.2, 11 och Hebr. 10, 22. Uttrycken "afklädande af köttets 
syndakropp" och "tvagne om kroppen med rent vatten" 
låta oss ana, att Apostelen här antyder en genom dopet åstad- 
kommen helgande inverkan äfven på vår kropp. Äfven denna 
varder genom dopets vatten helgad och invigd närmast till att 
blifva ett tempel för den Helige Ande och derefter för den kom- 
mande förklaringen. Men ett sådant kroppens helgande måste 
naturligtvis tänkas stå i ett nödvändigt beroende af och vara ett 
posterius i förhållande till den akt, som pånyttföder det person- 
liga lifvet (nya födelsen). 

Med afseende på dopets objectiva väsende är också att 
märka, det ande- och vattendopet fullkomligt sammanfalla till 
en akt. Eller med andra ord: i och med sjolfva dophandlingen 
börjar den Helige Ande vara verksamt närvarande hos menni- 
skan. Derom vittna Ap.G. 22, 16, Eph. 6, 26, Tit. 3, 6, 6, 
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hvarest sjelfva dophandlingen firatnställes såsom förmedlande synda,- 
förlåtelse och nyfödelse, men synnerligen 1 Petr. 3, 22, der sjelfVa 
vattnet säges, såsom dop, frälsa eller göra salig. Men å andra 
sidan är det icke den yttre handlingen i och för sig, ntan Christi 
Ande, som genom denna fnllbordar nämnda verkningar; den 
yttre handlingen är medlet, genom och förmedelst hvilket den 
Helige Ande verkar. Ande- och vattendopet är en och samma 
akt, betraktad till sin innan- och ntansida. 

Men om nn så är, att Ande- och vattendopet alltid åtfö^as, 
eller med andra ord, om rättfärdiggörelse och nyfödelse städse 
åtfölja sjelfva dophandlingen , blifver således hvaije ddpt menniska 
verkligen i och med sitt dop rättfärdiggjord och pånyttfödd? 
Visserligen icke. Men då är orsaken att förklara ej från någon 
brist i dopsacramentets väsende, ntan dernti, att de snbjectiva 
vilkoren för verklig delaktighet i dopets välsignelse icke äro för 
handen hos den annammande. Herren Ghristos framräcker ' ocb 
erbjuder i och med sjelfva den yttre dophandlingen alltid sin 
rättfärdiggörande och pånyttfödande nåd, men der ingen mot^ 
taglighet för densamma finnes, kan icke heller någon välsignad 
frnkt af sacramentets brnk framkomma. Men om den väl- 
signade verkan , som dopet åsyftar, icke följer i och med sjelfva 
braket af sacramentet, är väl derföre sacramentet förgäfves an- 
nammadt? Skriften visar tydligt, att icke så är. Först och 
främst nämner Skriften aldrig någonting om, att de skulle om- 
döpas, h vilkas lif efter dopet tydligt bevisade, att någon sann 
pånyttfödelse ej i och med dopet egt rum. Simon Magus, hos 
hvilken uppenbart ingen nyfödelse följt med hans dop, blef \Ae 
uppfordrad att låta sig omdöpas, utan allenast att bättra sig af 
sin ondska. Och Apostlarne hänvisa ständigt de affallne till 
deras en gång skedda dop, då de uppmana dem till bättring och 
omvändelse: I aren aftvagne, 1 Gor. 6, 11; I aren döpte i en 
Anda, till en kropp, 1 Cor. 12, 13; I hafven eder iklädt Chri- 
stum. Gal. 3, 27; Låtom oss framträda, tvagne om kroppen 
med rent vatten, Ebr. 10, 22. 

I dopet sker således, såsom vi förut nämnt, ett upptagande 
i Guds nådaförband, hvarigenom vi göras till synnerliga föremål 
för Guds frälsande nåd, vi må dervid ega ett mottagligt sinne 
eller icke. Ty, i händelse Herren icke i dopet verkligen får ren- 
två och pånyttföda oss, emedan vi sjelfva stå Hans nåd emot, 
så har Han likväl just genom dopet fattat posto invid oss, för 
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att oaiitligfen under lifVet f&lja oss med sitt sökande och klap- 
pandOf att Han om möjligt mitte f& bringa till verklighet, hvad 
Han i dopet åsyftade. Och har Han åter i dopet f&tt nUftra 
bvad Han velat, nemligen vår rättfärdiggörelse och njrfödelse, så 
är Han den gode Herden, som intet högre vill än bevara dem 
Han opptagit i sin famn, samt, i händelse de tusende gånger 
slita sig ifrån Honom, likväl i detta lifvet aldrig tröttnar att 
söka återvinna dem. Dopet är således uppslaget till en frälsande 
odi saliggörande handling, hvilken Herren Christus sedermera 
noder menniskans hela lif fortsätter. 

Sedan vi nu låtit Skriften undervisa oss om dopets objectiva 
väsende och dess verkningar, hafva vi att se till, hvilka de vil- 
kor äro, som af Bibelordet uppställas såsom nödvändiga fÖr en 
sannskyldig delaktighet af den välsignelserika verkan, sacramentet 
åsyftar. Ehuru de Skriftord, vi redan skärskådat, förnämligast 
baft till ändamål att framställa den objectiva sidan af dopets 
väsende, har likväl det subjectiva momentet icke varit förgätet 
Ty dels hafva de alla sagt, hvad just de ega, hos hvilka de 
subjectiva vilkoren äro för handen; dels hafva äfven några ut- 
tryckligen omnämnt, hvad oundgängligen kräfves för en rätt 
nytta af dopet Så låter Petrus i Ap.G. 2, 38 förmaning till 
bättring föregå dopet och i Col. 2, 12 angifves tron såsom det 
subjectiva medlet, hvarigenom ^uppväckelsen med Christo^ för- 
siggått 

Anger och tro hafva således åtminstone i någon grad varit 
förutsatta bos dem, hvilka de anförda Bibelspråken tillsagt sä 
herriiga och nådesrika verkningar genom deras dop. Denna för- 
utsättning bekräftas vidare af Ap.G. 8, 37; 16, 15 och 33, der 
Apostlame synas hafva döpt, först sedan en längtan efter nåden, 
en börjande tro genom ordets predikan blifvit uppväckt Och 
ur Herrans egna ord i Marci 16, 16 framgår, att endast under 
vilkor af tro kan dopet frälsa, likasom hela Skriftens lära sam- 
fUdt betygar, att, der ingen mottaglighet, intet behof, ingen 
själens hunger och törst är för handen, kan icke heller något 
syndernas aftvående, någon nyfödelse, något upptagande i Guds 
nådesgeraenskap ega rum. 

Men då Skriften sålunda å ena sidan föreskrifver en viss 
grad af tro såsom vilkor för verklig välsignelse af dopet och å 
andra sidan lärer, att nya födelsen verkas genom dopet, kunna 
naturligtvis trons upptändande och nyfödelse icke sammanfalla 
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till ett, eller med andra ord, nya födelsen, såsom ofta sker, kka 
karakteriseras såsoro likbetydande med trons upptändande. Tron 
som kräfves för dopet är således något annat än nyfödelse. Haru 
hafva vi då att fatta denna tro, som föregår dopet eller nya 
födelsen? Jo, hon innebär ett längtande begär, en hnnger och 
törst efter delaktighet i Gads nåd. Nya födelsen åter betecknas 
af en erfaren delaktighet i det mail efterlängtat, eller med andra 
ord, menniskan är pånyttfödd, då den Heliga Anda gifvit hennes 
tro kraft att omfatta Ghristas såsom sin salighetsgrand och 
dermed äfven det vittnesbördet i hennes inre, att hon är i nåd 
hos Gad. Sådan är också frakten af dopet för den, som i läng- 
tande tro detsamma annammat. 

(Fortsättning). 



Hvad betydelse gifver Frälsaren åt Gamla Testa- 
mentets heliga Skrift? 

Förnämligast sedan Schleiermachers tid har inom sjelfva 
kyrkan utbildat sig en åsigt, hvilken under beprisande af Nya 
Testamentets heliga ord och erkännande af Frälsarens åtminstone 
oförlikneligt djupa och sanna gudsmedvetande, velat nära nog 
på ett marcionitiskt sätt nedsätta Gamla Testamentets betydelse 
och förneka detsamma värdigheten af ett gudomligt ord. Må 
denna riktning vara befogad så vidt den utgör en reaktion mot 
romersk-katholsk och puritansk ensidighet. I sig sjelf betraktad 
är den grundlös och förderflig. Enär densamma äfven hos oss 
vunnit nitiska förespråkare, bland h vilka Herr Ignell hittills in- 
tager främsta rummet , så synes ej öfverflödigt att anföra ett och 
annat till dess vederläggning. Genom ingenting framlyser dess 
grnndlöshet klarare, än genom den ställning, Frälsaren sjelf in- 
tager till Gamla Testamentets heliga kanon. Vi hafva funnit 
detta kort och lämpligt behandladt i en liten uppsats af Professor 
Dr Luthardt i Leipzig, en af vår evangelisk-lutherska kyrkas 
prydnader. Heldre än att med egna ord sämre framställa saken 
Cér våra läsare, låna vi hans, öfverflyttade på vårt språk. En 
och annan liten modification i uttrycket har synts nödig med 
hänsyn till den allmänhet, för hvilken vi skrifva. Vigten af den 
bevisning, som här föres till styrkande af Gamla Testamentets 
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gudomliga notoritet, synes icke kanna nekas af någon « som Ull- 
erkänner Frälsarens ové karakteren af gudomlig sanning. 

För en rätt uppskattning af Gamla Testamentets betydelse 
är det i hög grad lärorikt att göra sig klar den ställning HEr- 
ren intagit till samma heliga skrift De fyra evangelierna bi- 
draga alla till att derom gifva oss en föreställning. Det första 
ooh det Qerde äro visserligen i detta hänseende företrädesvis be- 
tydelsefiilla, h vilket ligger i sakens natur, då de hafva en mer 
dogmatisk karakter och starkare än de öfrlga låta HErrens för- 
hållande till Israel eller till '^Judarne*' framträda; men äfven vid 
det andra evangeliet bildar, såsom man lätt inser, den gammal- 
testamentliga skriften liksom bakgrunden för Jesu verksamhet, 
och vid det tre<iye utgör hänvisningen på samma skrift liksom 
udden i den undervisning han moddelar sina lärjungar. 

HErrens medvetande var det högsta ooh klaraste, som 
kan gtfvas. Hela verldens liksom hvarje enskild menniskas väl 
eller ve är beroende af den ställning, de intaga ej blott till hans 
person utan ock till hans ord; ty äfven detta har en al)solut 
betydelse. Icke blott det Qerde evangeliet ställer hans ord så 
högt: äfven hos synoptikerna läsa vi, att han tillskrifvit sitt ord 
en giltighet och varaktighet utöfver himmelens och jordens, så- 
ledes af evig art (Luk. 21: 33). Detta vill säga: Han och hans 
ord äro absolut Guds-uppenbarelse. 

Icke destomindre ansluter han sig på det närmaste till icke 
blott den gammaltestamentliga uppenbarelsen, utan till den 
gammaltestamentliga skriften. Så väl éig sjelf, som hvad han 
talar, framställer han såsom den gammaltestamentliga historiens 
mål och uppfyllelse. I afskedets framför andra högtidliga stund, 
då* han instiftar den nya hemlighetsfulla måltiden, talar han ock 
om ett nytt förbund, hvilket han med sitt blod instiftar. Men 
detta ansluter han till det gamla, sålunda erkännande och be- 
kräftande det sistnämnda, och på samma gång hela den gammal- 
testamentliga oekonomien, såsom gudomlig stiftelse och gudomlig 
uppenbarelse. Han gör ock detta så, att han i och. med det- 
samma bekänner sig till Skriften. Så åtskilda uppenbarelsen 
sjelf och Skriften d. v. s. urkunden om uppenbarelsen äro, så 
söndrar Jesus dem likväl ingalunda från hvarandra, utan fram« 
ställer sig sjelf på sådant sätt såsom uppenbarelsens mål, att 
han tillika visar sig vara Skriftens. I^an lefver i den sednare 
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dermed att ha» lefver i den förra, till tedien att för honom 
Skriften är den gudomliga nrkund, i hvilken vi öfverhnfvad fona 
uppenbarelsen, så att i anyändningen bä4a samniMifalla. 

Låtom 088 noggrannare betrakta detta. Innan vi fästa af- 
seende vid de enskilda ställen, i h vilka HErren bekräftar det 
Gamla Testamentets heliga skrift, böra vi först göra oss klart, 
hvilken betydelse denna skrift har för Jesu eget inre lif. Ty 
detta är hnfvudsaken och det egentligmi afgörande. Detta för- 
hållande bildar liksom den allmänna grunden, på hvilka alla de 
enskilda yttrandena angående den gammaltestamentliga skriften 
röra sig. 

Vi hafva synnerligen trenne momenter af hans lif« i hvilka 
hans innersta medvetande uttalar sig, och detta så, att deUa 
medvetande kläder sig i gammaltestamentliga skriftord: frestel- 
sen, den öfverstepresterliga bönen och korslidandet. 

Gtenom dopet hade Guds son tillträdt sitt embete och ingått 
i den kallelse, han bland det utkorade folket hade att utföra. 
Frestelsen var den tilldragelse, i hvilken han närmast skulle 
ådagalägga och sjelf bekräfta denna kallelse såsom sin. £n så- 
dan bekräftelse var ej möjlig utan strid. Stridens allvar kunna 
vi skönja deraf, att den gudfiendtliga magten personligen trädde 
honom till mötes för att göra honom från Gud affällig. Emot 
denna anfäktning måste HE^ren ställa så väl sin själs inre stilla 
hängifvenhet som sin heliga viljas energi. Men trenne gånger 
gör han detta så, att han just i gammaltestamentliga skriftord 
uttalar sitt innersta heliga viljolif. Icke end det missbruk, '*lög- 
naren af begynnelsen'' tillåter sig af denna helgedom, kan afleda 
Jesus från denna väg, så att han i stället för Gamla Testa- 
mentets ord väljer något sjeltbildadt uttryck för sitt medvetande. 
Fastmer blifver Skriften, trots det missbruk, för hvilket hoä är 
utsatt, det oAiedelbaraste, adequataste uttrycket för hans med 
Gud enade lif. Så hög och helig är hon, att hon ^ar sig till 
uttryck för det heligaste lif, jorden någonsin sett, eller rättare 
för det oändligen heliga lifvet Dertill skulle hon icke lämpa 8ig, 
derest h^n icke vore gudomlig i sitt ursprung och ej blott sann 
i sin lära, utan ock sedligt ren i sitt väsende. 

I den öfverstepresterl^iga förbönen talar Jesus visser- 
ligen för sina läijungars öron, men till sin himmelske Faders 
Igerta. Hans själ är helt hänvänd till Gud. Sitt eget I\|^rtas 
innersta, djupaste rörelse uttalar han, sålunda ock sitt lifs dju- 
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paste smarta, dtUa outaågligen bittra ve, som antydet geMm 
orden: "^den der äter bröd med mig, hao trampade mig med 
8in fot** Men bvad han fttmt sagt, jag bafrer öfvenrnntrit verl-* 
den (Joh. 16: 33), det gäller ock om denna smärta: ban har 
dfvervnnnit den. Såsom en s&londa öfvervnnnen frambär ban 
henne till sin fader. Hvarigenom har han öfvervnnnit benne? 
Hvarigenom, om icke genom insigten i den inre nOdräiidigbfl, 
hvilken bar sin grund i Gods eviga r&dslat? Detta åter bör till 
de fördolda hemligheterna i Gods egen inre lifegemenskap^ Ooh 
just denna innerligt förmedlade kunskap träder oss i Jesu öfVerste- 
preaterliga bön till mötes under formen af det gamroaltestameot* 
liga skriftordet: *Mem du mig gifvit hafver bafrer jag förvarat, 
och ingen af dem är borttappad, utan det förlorade barnet (för- 
derfvets son), aU Skriften skulle fullbordas** (Joh. 17: 12). Så 
intränger det gammaltestamentliga skriftordet i det innersta af 
hans förborgade umgängelse med Fadren och förmedlar denna 
uagängelse. 

Såsom det mest skakande och hemlighetsfulla ögonblick i 
Fräkarens lif, har man städse ansett detta, då på korset bana 
själ, sammanpressad af ångest, utbryter i det högljudda klago- 
ropet: **Min Gud, min Gud, hvi hafver du öfvergifvit mig^ (Matth. 
27: 46), ett rop, hvilket, såsom ett bönens förebud, ilar från 
förbannelsens träd upp till den himmelske Fadrens lyerta. I 
detta ångestrop är Jesus helt allena med sin himmelske Fader, 
och hans själ kämpar med Guds lyerta. Det aldraegentligaste 
uttryck af hans innersta känsla hafva vi här, och detta i ett 
gammaltestamentligt skriftord. Det vore dåraktigt att här vi^a 4^ 
tala om ett citat HErren *'citerar** icke här: hans själ skriar 
böii^ — i de ljud, som för henne äro de naturligaste, de nödvän- 
digaste. Hans själs naturgud är det gammaltestamentliga skrift- 
ordet. 

Likasom en syndlös lekamligbet var hans eviga gudoms 
synliga drägt, på samma sätt är, såsom vi se, det gammal- 
testamentliga skriftordet hans tanke-, vi^o- och känslolife egen- 
domliga uttryck. Denna jemförelse kan sträckas än vidare. G^ 
nom gudomlig verksamhet är hans lekamlighet danad, men i ett 
menskligt moderlif och genom d^ lifoverksamhet. lodividuel och 
nationel prägel saknar han ej, men icke heller en allmängiltig 
art och natur. Just detsamma gäller om skriftordet såsom Jesu 
inre andelifs lekamen och boning. Honom höfves om sig säga. 
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att han dlestädes var i det, hans Fader tillhörde. Han är i 
sin Faders helgedom, då skriftordet är hans hem. Detta all- 
männa Jesn inre förhållande till Gamla Testamentets heliga skrift 
bildar na sjelfva grandläggningen för hans förhållande till den- 
samma i alla enskilda fall. 

Aldraförst lägga vi märke till det sätt hvarpå Jesus erkän- 
ner den gammaltestamentliga skriftens autoritet i allmänhet. 
Det enskilda ordets autoritet beror derp|l att det är ett Skrif- 
tens ord, nttrycker Skriftens mening och, såsom sådant, utgör 
en beståndsdel af den kanoniska skriften, utan afseende på af 
hvilken enskild personlighet eller vid hvilket tillfälle ordet blifvit 
taladt eller skrifvet. 

Detta visar sig redan i det första anförande ur Skriften,- 
hvilket efter honom är oss bevaradt — nemligen vid frestelsen. 
I stället för all vederläggning eller bevisning möter han trenne 
gånger frestaren med de orden: "det är skrifvet" Alltså der- 
igenom, att det enskilda ordet hörer till den gammaltestamentliga 
I ékriftkanon och uttalar dess mening, har det en gudomlig auto- 
•^ ritet, från hvilken ej gifves någon apell. Om en profet eller 
någon annan har uttalat detsamma, gäller lika. Afgörande är, 
att det står skrifvet; derigenom är det normativt. Alltså Skrif- 
ten såsom ett helt är för den troende församlingen Guds regel- 
gifvande ord. Och såsom den är ett helt, så är den ock en 
enhet. Ty emot det missbruk frestaren gör af ett enskitdt 
skriftord, bjelper sig HErren icke så, att han frånsöndrar och 
underkänner detta, utan han gifver det genom ett annat skrift- 
ord dess rätta betydelse. Skriften är Skriftens tolk ; samman- 
hållande det ena med det andra vinner man tankens enhet — 
sanningen. 

Såsom ett sådant enigt helt med gudomlig autoritet beteck- 
nar eller behandlar Jesus Skriften äfven vid andra tillfallen, vare 
sig att han talar om henne såsom "skriften" eller han benämner 
det hela efter enskilda delar. 

Det förra eger rum synnerligen Joh. 10: 35 17 yQctQ'^ ov 
dvvarac h)%)^7jvac, Skriften kan icke varda om intet, hon kan 
uti ingen sin del förlora sin giltighet. "Skriftens Autoritas nor- 
mativa et judicialia kan icke# afskaffas. Afse dervid ideen af 
Skriftens enhet" — anmärker vid detta ställe Meyer i sin kom- 
mentar. 

Denna autoritet hvilar derpå att Skriften är Guds eget ord. 
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När Jesus Joh. 6: 37 fSrebrår Jadarne, att de ej ftrnumniit det 
omedelbara (dvrog) vittnesbörd, Gud om honom afiagt, ty de . 
hade ''hvarken någon tid hört hans röst eller sett hans skepelse^ / 
— så menar han dermed, såsoro ock Meyer förklarar, det gammal- 
testamentliga skriftordet I detta alltså hör och ser man Gnd. 
Det är Guds aldraegnaste ord. 

Derföre göra ock Judame rätt, att de forska deri och mena 
sig deri hafva det eviga lifvet (Joh. 5: 39), nemligen, om de 
deri söka och finna vittnesbördet om Christus. 

Jesus nämner ock stundom Skritten efter dess delar. 

Så talar han om ^'Lagen*S men förstår dermed den gammal- 
testamentliga skriften öfverhufvud. Joh. 10: 34 (Ps. 82: 6) och 
15: 25 (Ps. 36: 19; 69: 5). 

Eller ock nämner han lagen och profeterna, eller lagen, 
profeterna och psalmerna. 

Då han Matth. 5: 17 säger sig icke vara kommen att upp- 
lossa lagen eller profeterna, så betecknar han dermed, såsom 
allmänneligen erkännes, den gammaltestamentliga skriftkanon efter 
dess tvenne hnfvuddelar. Men tanken är: han vill icke beröf^a 
Guds i den gammaltestamentliga skriften uttalade fordringar deras 
anseende och gäjlände kri^, utan fastmer förhjelpa dem till sitt 
rätta anseende. 

Med de orden Matth. 11: 13: **ty alla profeterna och lagen 
hafva profeterat intill Johannes^^ — trycker Jesus inseglet på den 
gammaltestamentliga skriften. Den uppfyllelsens tid, som nu in- 
trädt, är uppfyllelse af det Gamla Testamentet öfverhu^rud. 

Erinrinfgen Matth. 23: 35, Luk. 11: 51 om allt blod fråb 
Abels blod ända till Zacharise (2 Krön. 24) är en hänvisning 
till hela den gammaltestamentliga kanon från 1 MoseB. till 2 
Krön. — den sista boken i den hebreiska kanon. 

Det svar rika mannen erhåller i '^pinan'* Luk. 16: 29, 31: 
^*de hafva Moses och profeterna^* betyder: de hafva det gamla \ 
testamentets heliga skrift. 

För Läijnngame på vägen till Emaus ^'begynte Jesus med 
Moses och alla profeterna och uttydde för dem i alla Skrifterna 
det, som var om Honorna Luk. 24: 27 d. v. s. han genomgick 
med dem hela det profetiska innehållet af samtlige Gamla Te-^ 
stamentets skrifter. 

Från samtlige lärjungarne tager han Luk. 24: 44 afäked 
med dessa ord: '^Dessa äro de ord, som jag talade till eder då 
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jag tntm var ibland eder, att allt rnäste uppfyllas, som skrif^et 
år i Mo8e'8 lag och i profeterna och i psalmerna om mig" — 
d. v. 8. i hela den gammaltestamentliga skriften. Psalmerna näni* 
nas såsom den f5rsta och för ändamålet vigtigaste delen af, f61j- 
akteligen såsom representanter för den tredje afdelningen af Gamla 
Testamentets kanon eller Hagiographa, alltså ingalandä med ate- 
slutande af de öfriga delarne. Fördenskall lyder berättelsen vi- 
dare v. 45: "då öppnade han dem deras sinne, att de förstodo 
Skrifterna." Detta alltså är ändamålet med hela Jesn undervis-^ 
ning. Begynnelsen var intrycket, att Jesus är Skriftens upp- 
fyllelse (Joh. 1: 46); målet är den klara insigten, att han 
är detta. Det gifves således ingen högre grad af kunskap. 
Detta bildar derföre ock grundvalen för hela den apostoliska 
byggnaden v. 46 f. Såsom Jesu medvetande och Jesu görande 
och lärande stödjer si^ pä den gammaltestamentliga skriften, så 
ock lärjungames trosmedvetande och kallelseverksamhet. 

Och detta gäller om hela Gamla Testamentets skriftsamling 
utan undantag. Ty Jesus framhåller icke enskilda skrifter i jero- 
törelse med de öfriga, utan hänvisar på samlingen i sin helhet. 
Detta hela är Guds Ord. 

Nu veta vi jemväl, att man redan vid Jesu tid hade just 
samma kanon, som blifvit oss öfverlemnad. Allenast angående 
några smärre skrifter bland Hagiographa, namneligen Kohelet 
och Högavisan, var ännu sednare bland judbka lärda någon 
tvist, icke huruvida de borde upptagas i kanon, utan huruvida 
de med hänsyn till innehållet, som i mångas ögon var betänk-* 
ligt, med rätta blifvit upptagna eller borde uteslutas. Jesus 
förefänn således vår gammaltestamentliga kanon afslutad och på- 
tryckte den sitt insegel. 

På lika sätt gaf Jesus utan inskränkning ett ovilkoriigt er^ 
kännande åt innehållet i den gammaltestamentliga skriftens en- 
skilda beståndsdelar. 

Sålunda har han utan inskränkning godkännt Lagen icke 
blott såsom gudomligt uppenbarelse-faktum, utan sådan den 
framstår i den gammaltestamentliga skriften, allenast att hvaije 
enskildhet skall fattas och ses i ljuset af Guds väsentliga vilja. 
Icke ett jota eller en prick af lagen, icke det ringaste af buden, 
sådana de stå skrifoa, skall förgås så länge verlden står Mat^h. 
5: 17. Guds vilja är således upptecknad i Gamla Testamentets 
lag, icke menskliga stadgar, h vilka kunna hafva endast under- 
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or^md, öfVergående betydelse. Den BtåUning« nutn en g&ng ekall 
intaga i Guds rikoi är beroende af den trohet « iUta idsat mot 
denna upptecknade Guds yHjtu 

Med stort allvar tager han Gads lagi s&dan den af Moses 
blifvit upptecknad, i skydd mot de menskliga stadgar, med hvilka 
man gjorde Guds ord vanmäktigt Mark. 7: 9 — 13. 

Så hänvisar han ock eljest p& den skrifna lagen. *'Hvad är 
skrifvet i lagen? Huru läser du?"" Luk. 10: 26. Alltså, hvad vi 
här läsa är verkligen Guds uppenbarade viya, gifver sig icke 
blott ut f8r att vara det 

Huru afgjordt detta gäller om Skriftens profetiska innehåll, 
är erkändt Ghristi persons höga värdighet lär man känna ur 
Gamla Testamentet Matth. 22: 42 ff., Ps. 110. Likaledes den 
andans fullhet, som genomtränger hans verksamhet Luk. 4: 16 ff., 
Es.61: 1 ff., framför allt hans lidande och hans lefhads ändalykt. 

Jesus visade sina läijungar on Jée, att han måste lida 
Matth. 16: 21, nemligen efter Skriften, d. v. s efter den i skrift* 
profetian nedlagda Guds viya, hvilken utgör lagen för hans 
kallelseverksamhet Alltså, i skriftprofetian är Guds för honom 
gällande viya uttalad. 

Mepniskones son går bort såsom det är skrifvet om honom 
MaUh. 26: 24, Mark. 14: 21. Han får icke undandraga sig siU 
lidande, ty huru vorde eyest Skriften fbllkomnad att så ske skall 
Matth. 26:54. ""DetU är allt skett, på det aU profetemas akrif* 
ter skulle fullbordas'* Matth. 26: 66 — dessa ord äro Jesu egna, 
icke evangetistens — . 'Och att menniskones son skall mycket 
lida och föraktas, såsom skrifvet står'' Mark. 9: 12. Äfven hans 
fienders görande måste förstås och fattas ur denna synpunkt, 
''att Skrifterna skulle fullbordas" 14: 49. För samma ändamål 
gick Jesus upp till Jerusalem, att "all ting skola fullbordad var- 
da, som skriftae äro af profeterna om menniskones son" Luk. 
18: 31. På grund af denna uppfyllelse skola vi nu tro "uti allt 
hvad profeterna sagt hafva" Luk. 24: 25 o. s. v. Då HErren 
på korset utropade: "det är fullkomnadt" Joh. 19: 30, är, åtmin- 
stone enligt evangelistens tydning, med Jesu verk också Skriftens 
profetia fullbordad. 

Alltså, vill man förstå honom, hans person, hans verk och 
hans historia, så måste man lära förstå detta ur Gamla Testa- 
mentets heliga skrift. Detta är att "vara lärd af Gud.'* 

Deri ligger redan att Jesus bekänner sig till den gammal- 
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testamentliga skriftens lära. Ocks& äro grundbegreppen i hans 
predikan, Gtds rike, Ghristas o. s. v. derifrån hämtade. Hvad 
nytt han lärer, det framställer han såsom uppfyllelse af Gamla 
Testamentets skrift Luk. 24: 45, och vill sjelf blifva betraktad 
såsom en sådan uppfyllelse Matth. 16: 13 £ Det är tydligt, 
att då sålunda tron på Jesu ord skall framkallas genom tron 
på Gamla Testamentets skrift, så måste, med hänseende till 
läroinnehållet, öfverensstämmelse mellan dem ega rum. 

Äfven i fråga om lärans form ansluter sig Jesus till Gamla 
Testamentets skrift. Mattheus faster uttryckligen uppmärksam* 
heten derpå , att liknelsens äfvensom gnomens och profetians' form, 
i hvilken Jesu förkunnelse framträder, motsvarar förebilden och 
förutsägelsen i det Gamla Testamentets skrifL 

Vidare fäster han, då egenhet erbjuder sig, afseende på 
den gammaltestamentliga historien, och detta så, att man deraf 
tydligen ser, att denna historia, sådan hon framträder, är honom 
verklig historia, icke blott tjenar såsom omklädnad for läran 
eller dylikt. Han afser syndafallet då han Joh. 8: 44 nämner 
djefvulen ^'en mandråpare af begynnelsen'^; han talar om Abels 
död Matth. 23: 35, Luk. 11:51; om Noach, om dennes samtidas 
gudsfbrgätenhet, om hans och hans hus' räddning Matth. 23: 38 f., 
Luk. 17: 36; i sammanhiuig dermed om Sodom och Gomorrha, 
deras innevånares förderfliga säkerhet, om Lotbs räddning och 
den synnerliga strafidom, ^om öfvergick dennes hustru Luk. 17: 
28 — 32 — detta allt med de individuelaste drag -— jmfr Matth. 
10: 15; 11: 24; Luk. 10: 3. Särdeles eftertryckligt talar han 
om Abraham, hans messianska förhoppningar Joh. 8: 56 ff., om 
hans lefverne och om hans salighet efter döden jemte de andra 
patriarkerna Isak och Jakob Matth. 8: 11. Luk. 13: 28. Matth. 
22: 32. Mark. 12: 26. Luk. 20: 37 f. 16: 22 ff. Han erinrar 
oin Jakobs himmelsstege Joh. 1: 52, talar om Moses, hans lag, 
hans skrifter Matth. 19: 8. Joh. 5: 45 f. 7: 19 ff., om ormen i 
öknen Joh. 3: 14 f., om Manna Joh. 6: 32 ff.; om David och 
skådebröden Matth. 12: 3 f. Mark. 2: 25 f. Luk. 6: 3 f., om 
Davids psalmer och deras messianska profetior Matth. 22: 41 f. 
Mark. 12: 35 ff. Luk. 20; 41 ff. Han erinrar om Salomos prakt 
Matth. 6: 29. Luk. 12: 27, om Drottningen af Saba Matth. 12: 
42, :om Niöive och Jonas Matth. 12: 29 ff. Luk. 11: 29 ff. 
Matth. 16: 4, om Elias och Elisas* historia, enkan i Sarepta, 
Syrern Naeman, med noggrannt afseende på de enskilda histo- 
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rhka dragen Luk. 4: 25 ff., ändtligen om Zacharias, om hvilken 
den sista boken i Gamla Testamentets kanon förtäljer Matth. 
23:35, och sammanfattar slutligen det Gamla Testamentets rätt- 
ftrdiga och profeter Matth. 5: 12, 13, 17, 23,29 ff. Korteligen 
Jesus bekänner sig till hela den gammaltestamentliga historien, 
sådan den är upptecknad i hela den gammaltestamentliga skrif- 
ten, och utmärker sig sjelf säsoro historiens mål, i det han 
uppvisar sig såsom Skriftens innehåll och mål. 

Må vi nu slutligen betrakta de enskilda ställen af Gamla 
Testamentets heliga skrift, vid hvilka Jesus f&ster afseende, och 
dervid fttlja den ordning, i hvilken Gamla Testamentets böcker 
förekomma. Vi skola derigenom vinna ett sannt intryck af den 
stora mångfald och rikedom, hvilken utmärker detta Frälsarens 
bruk af gamla förbundets heliga skrift. 

1 MoseB. 1: 27, 2: 24. — Matth. 19: 4. Guds skapareordning 

med afseende på äktenskapet: hafven I icke läsit! Skrift- 
ställarens ord betraktas såsom Guds ord. 

,^ 4: 8. — Matth. 23: 36. Luk. 11: 51. Abels blod. 

„ 7: 7. — Matth. 24: 38. Luk. 17: 26. Noachs dagar. 

„ (17: 17. — Joh. 8: 56. Abrahams glädje). 

„ 19: 15,26. — Luk. 17: 28 f. 32. Loth och hans hustru. 

2 MoseB. 3: 6. — Matth. 22: 31. Mark. 12: 26. Luk. 20: 37. 

Hafven I icke läsit hvad eder sagdt är af Gud! Hafven 

I icke läsit iMose bok! Till bekräftelse af läran om de 

dödas uppståndelse. 
„ 16: 15. — Joh. 6: 49. Om manna. 
„ 20: 7. — Matth. 5: 33. Om sväljandet. 
„ 20: 12.— Matth. 15: 3 ff. Fjerde budet — såsom Guds 

ord taget i skydd mot judisk vanställning. 
„ 20: 13. — Matth. 5: 21. Femte budet. 
„ 20: 14. — Matth. 5: 27. Sjette budet. 
„ 20: 12— 15.— Matth. 19: 18. Mark. 7: 8 ff. 10: 19. Luk. 

18: 20. Dekalogens bud. 
„ 21: 24. — Matth. 5: 33. Om svärjandet. 

3 MoseB. 12: 3. — Joh. 7: 22. Lagen om omskärelsen. 

„ 14: 2. — Luk. 5: 14. Visa dig för presten såsom Mose 

budit hafver. 
„ 19: 18.— Matth. 22: 27 ff. Mark. 12: 29 ft Luk. 10: 16 ff 

Kärleken till nästan. 

Theolog, TidBkr. 1863. Haft. III. 10 
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* 

4 MoseB. 21: 8 f. — Joh. 3: 14 f. Ormens upphöjelse i öknen. 
„ 28: 9 f. — Matth. 12: 5. Presterna i templet på Sab- 
baten. HafVen I icke läsit! 
6 MoseR 6: 5. — Matth. 22: 37. Mark. 12: 29. Luk. 10: 26. 
Det yppersta budet. Ett skriftbevis för ethiken. 
„ 6: 13; 6: 16; 8: 3. — Matth. 4: 4 ff. Lok. 4: 1 ff. Jesu 

skriftvapen i frestelsen. 
„ 17: 6. — Joh. 8: 17. Lagen om vittnen. 
„ IJB: 15. — eller fastmer hela Pentateuchen — Joh. 6:46. 

Om mig hafver Moses skrifvit. 
„ 24: 1. — Matth. 5: 31; 19: 7, 8. Om skiljobref. 
1 Sam. 21: 6. — Matth. 12: 3 ff. Mark. 2: 26. Luk. 6: 3 f. 
David och skådebröden. 

1 Kon. 10: 1. — Matth. 12: 42. Luk. 11: 31. Drottningen af 

Söderlanden. 
„ 17: 1. — Luk. 4: 25 f. Elias och enkan. 

2 Kon, 5: 14. — Luk. 4: 27. Elisa och Naeman. — Lagen för 

den nytestamentliga frälsningshistorien kan man lära 
känna ur Gamla Testamentets historia sådan denna är 
upptecknad i Skriften. 
Es. 6: 9 f.— Matth. 13: 14. Mark. 4: 12. Luk. 8: 10. "På dem 
varder fullkomnad Esaias' profetia." 
29: 13. — Matth. 15: 7 f. Mark. 7: 6. "Esaias hafver 
rätt profeterat om eder, sägande: detta folk nalkas mig 
med sin mun och hedrar" o. s. v. 
53: 12. — Luk. 22:37. "Ty jag säger eder att det ännu 
måste fullbordas på mig, som skrifvet är: Han är räk- 
nad ibland ogerningsmän. Ty hvad som skrifvet är om 
mig, det har en ända." Han är alltså målet för all 
gammaltestamentlig profetia, så att hvarje drag i denna 
har hos honom sin motsvarande verklighet. 

„ 54: 13. — Joh. 6: 45. "Det är skrifvet i profeterna: de 
skola alle varda lärde af Gud." 

56: 7. — Matth. 21: 13. Mark. 11: 17. Luk. 19^46. 
"Det står skrifvet: mitt hus är ett bönehus." 

„ 58: IL — Joh. 7: 38. Lefvande vattuströmar, "såsom 
Skriften säger." 

61: 1, 2. — Luk. 4: 17 ff. "I dag är denna Skrift ftdl- 
bordad för edra öron." Jesus är den Guds tjenare, Esaias 
omtalar. 



147 

Jerem. 7: 11. — Matth. 21: 13 och parallelerna. Mördarekulan. 
Hos. 6: 6. — Matth. 12: 7. "Jag hafver lust till barmhertighet 
och icke till offer." Gamla Testamentet lärer rätt fatta 
Jesu evangeliska handlingssätt. 
„ 10: 8. — Luk. 23: 30. "I berg faller öfver oss." Visser- 
ligen ej citat utan oroklädning, men derutinnan indirekt 
erkännande. 
Joo. 2: 1.— Matth. 12: 39 ff., 16: 4 ff. Jonas* profetens tecken. 
Mich. 7: 6 är uti Matth. 10: 35. Luk. 12: 53 visserligen icke 

citeradt, men användt. 
Sach. 9: 9 har HErren faktiskt velat stadf&stA genom sitt intåg 
i Jerusalem. 
„ 13; 7.— Matth. 26: 31. Mark. 14: 27. "Det är skrifvet: 
jag skall slå herden och fåren af hjorden skola varda 
förskingrade." Dermed är hela denna underbara afdelning 
af Zacharias erkänd af Jesus i dess profetiska betydelse. 
(„ 14: 8. — Joh. 7: 38. Lefvande vattuströmmar ''såsom 
Skriften säger.") 
Mal. 3: 23 f.— Matth. 11: 10; 17: 11. Luk. 7: 27. Den andre 

Elias. 
Psalm. 8: 3.— Matth. 21: 16. "Hafven I aldrig läsit: af barns" 
o. s. v. 
,, 22: 1. — Matth. 27: 46. Mark. 16: 34. Eli, Eli! 
„ 35: 19 och 69: 5. — Joh. 15: 25 "att det talet skulle 
fullkomnas, som i deras lag skrifvet är: De hafva hatat 
mig utan sak." 
„ 41: 10. — Joh. 13: 18. "På det att Skriften skall varda 
fullkomnad: den der äter bröd med mig" o.s. v. Båda 
ställena ådagalägga, att äfven sådant, som icke direkte 
syftar på Jesus, dock är så i Skriften fattadt, att det i 
honom finner sin fullbordan. 
„ 82: 6. — Joh. 10: 34. "Är icke skrifvet i edor lag: Jag 
sade: I aren gudar"? 

110: 1. — Matth. 22: 43 f. Mark. 12: 36. Luk. 20: 42. 
"David nämner honom i andanom Herre", "i psalmboken." 
„ 118: 22 f. — Matth; 21: 42. Mark. 12: 10. Luk. 20:17. 
"Hafven I icke läsit i Skriften: den stenen, som bygg- 
ningsmännen förkastade, är vorden till en hörnsten." 
„ 118: 26. — Matth. 23: 38. Luk. 13: 35. "I skolen icke 
mer se mig, till dess I skolen säga: välsignad vare" o. 
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s. v. Icke citat, utan tillämpning. I den tillkommande 
tid, här åsyftas, skall alltså psalmen få sin falla sanning. 
Dan. 9: 27. — Matth. 24: 15. Mark. 13: 14. Förödelsens styg- 
gelse. ^Den det läser, han åkte dernppå!^ 
2 Krön. 24: 21. — Math. 23: 35. Luk. 11: 51. Barachie sons 
blod. 
Denna öfversigt visar huru öfvermåttan ofta HErren berörer 
det Gamla Testamentet. Denna beröring sträcker sig nästan till 
alla enskilda delar af kanon. Om ock åtskilliga böcker fela, så 
finnes ingen skälig anledning, framför allt ingen nödvändighet att 
fatta detta förbigående såsom afsigtligt. Hvad anledning skulle 
HErren haft, att förbigå Hesekiel, men -så uttryckligen hänvisa 
till sednare afdelningen af Zacharias, till Daniel o. s. v. Är åter 
förbigåendet af Hesekiel icke afsigtligt, kan det icke innebära 
ett underkännande af dess karakter såsom Guds ord, så behöf- 
ver förbigåendet af Höga-visan m. fl. icke heller innebära ett 
sådant underkännande. HErrens vittnesbörd gäller ju på flere 
ställen uttryckligen hela kanon och kommer då äfven de onämn- 
da, oanvända böckerna tillgodo. Ingenstädes utmärker han en- 
skilda böcker och tillbakasätter andra. Han behandlar kanon i 
dess helhet såsom Guds ord, utan att göra åtskillnad inom den- 
samma mellan hufvudskrifter, i sanning profetiska böcker å ena, 
samt skrifter af underordnad eller rent apokryphisk betydelse 
å den andra sidan. Ätt enskilda böcker lemnat honom rikligare 
tillfälle att till dem hänvisa, är förklarligt utan antagande af en 
sådan rangskillnad. Enskilda böcker kunna väl med hänsyn till 
innehållet vara af större betydelse, än andra. Men med afseende 
på värdigheten såsom Guds ord stå de lika. Jesus ser i den 
gammaltestamentliga skriften i allmänhet helt enkelt Guds ord. 

Detta är just kärnan af den betydelse, hans vittnesbörd eger. 
Kritiska frågor angående skrifternas författare , tiden , då de blifidt 
författade o.m.d.,kan man visserligen ej medelst detta vittnesbörd 
afgöra. I detta hänseende må man med rätta säga, att Christus talar 
den på hans tid gällande kritiska skolans språk. Men så mycket 
torde få anses visst, att historisk sanning måste det haiva, som 
han behandlar såsom historia, profetisk sanning hvad han be- 
handlar såsom profetia, att hvarken i det ena eller andra stycket 
af Skriften förekommer en fiktion,^ som icke är förenlig med 
sannfärdighetens Ande — korteligen att man kan förlita sig på 
hvad skrifvet står, och detta icke såsom på menniskors ord, utan 
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8&8om på ett af 6ad taladt, af den gadomliga sanningens och 
lielighetens Ande helt och hållet genomträngdt *^Gads ord.** En- 
dast derföre« men ock just derfbre att den gammaltestamentliga 
skriften så i fbllaste mening är för Guds församling ett Guds 
ord, kunde hon vara helgedom och hem för honom, som var 
Guds ord i absolut och personlig mening. Har åter han haft 
liksom sitt hem i denna helgedom, har han på detta Guds ord 
byggt både sin lära och sin verksamhet, utan att någonsin i sin 
person eller i sitt kall med detsamma befinna sig i strid, fram- 
står han fastmer såsom i sitt innersta lif och medvetande med 
detsamma enig: så kunna ock vi med tröstelig tillförsigt hän- 
gifva oss åt detsamma ordet, förvissade, att, hvarheldst en an- 
stöt förekommer, skulden måste ligga på vår sida och icke kan 
träffa Guds ord, hvilket *4cke kan varda om intet** 



Den evangeliska rQreben i Italien. 

1. Dle evangelischo Dewegung in Italien. Nach oinem mohijarigon Aufenthalt 
in Italien geschildcrt von C. Nitasich, Predigor. Berlin 1863. 1,90 limt 

2. Dafi Evangelium in Italien. Ein zeitgoachlchtlicher Vot-such von Leopold 
Witte. Gotha 1861. 1,40 Rmt 

Italien var för icke längesedan det land, som framför andra 
tog den bildade verldens politiska intresse i anspråk. Ropen för 
och emot den italienska revolutionen hafva nu tystnat, åtmin- 
stone blifvit öfverröstade. 

Men redan under revolutionsstormarne begynnte bland Ita- 
liens folk en rörelse af annan och stillare art, som påkallar fort- 
farande deltagande och som icke skall upphöra att hos evange- 
liskt kristliga sinnen vinna ett sådant. Vi mena den evangeliska 
rörelsen i Italien. Det torde ej vara utan sin frukt att något 
närmare redogöra för dess karakter. Vi göra detta hufvudsak- 
ligen med ledning af ofvanstående arbeten, hvilka tyckas bära 
prägeln af tillförlitlighet i fråga om faktiska förhållandet, om 
ock förf:s kyrkliga ställning ålägger oss försigtighet i anslutning 
till deras omdömen, enär de båda tyckas tillhöraden preussiska 
landskyrkans unionistiska fraktion. Båda säga sig under en 
längre tid hafva på stället med lifligt intresse följt den företeelse, 
de teckna; och deras skrifter tyckas äfven bära vittnesbörd derom. 
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Den ifrågavarande r6relsen har ännu icke frambragt i ögonen 
fallande, slående resultater. Den är ännu i barndomens första 
stadiam och måste såsom sådan bedömas. Församlingen af evan- 
geliska troende är i anspråkslösa, ännu föga talrika föreningar 
utbredd öfver hela Italien. Äfven på Sicilien är verket begyndt, 
men också blott begyndt. Ofvanåberopade förf* finna begynnelsen 
löftesrik.. Vi hoppas och tro, att den är så. Är senapskomet 
nedlagdt i jorden, så skall väl med Guds makt trädet i sinom 
tid uppspira. 

Misstrogen i detta hänseende blifver den lätt, som med 
ifrågavarande evangeliska rörelse sammanblandar den politiskt 
religiösa, hvilken med den italienska revolutionen står i omedelbar 
gemenskap. Men den evangeliska rörelsen representeras icke af 
de politiskt-religiösa demonstrationerna ^ icke af Garibaldis fält- 
kaplan, Gavazzi, och hans politiskt religiösa tal. Äfven från 
Gavazzi förnimmes visserligen stundom étt rätt evangeliskt vittnes- 
börd. Så säger han en gång till den samlade hopen på ett af 
Neapels torg: *'Min trosbekännelse består i två ord: JesuChristi 
gudom och fullkomlig hörsamhet mot evangelium. O, om Italiename 
blott ville tro på Jesus Christus! Hören Neapolitaner hvad jag 
säger eder! Neapel har 500,000 innevånare, och ibland dem 
finnas icke 10,000, som tro på Christus. Jesus Gud och Guds 
Son, Jesus allena vår återlösare, Jesus allena vår medlare, Jesus 
allena vår rättfärdighet, Jesus allena vår förklaring! — detta är 
den kristendom, jag bekänner." Men denna evangeliska bekän- 
nelse står i hans tal vid sidan af yttranden, som måste stöta 
hvarje evangeliskt sinne, hans , polemik mot romerska kyrkan 
saknar stundom alltför mycket den skonsamhet, man är skyldig 
svaga samveten, och, framför allt, religionen tyckes alltför ofta 
af honom nedsättas till blott medel för Italiens politiska regene- 
ration. Egenskapen af ett evangelii sändebud är hos honom för- 
dunklad af hans karakter såsom Garibaldis anhängare och lof- 
talare. Det vore ock förhastadt, att anse denne sednare kämpa 
för evangelii utbredande såsom sitt egentliga mål. Ett sådant 
syfte är ingalunda bestämdt uttaladt i de välbekanta orden: 
"Bibeln är den kanon, som skall befria Italien", om ock dessa 
ord skulle tillåta en sådan tydning. 

Ännu mindre står den evangeliska rörelsen i något fränd- 
skapsförhållande till det nykatholska parti, hvilket samlat sig 
omkring den bekante Jesuiten Passagli a. Detta parti önskar 
visserligen en eller annan förbättring i den kyrkliga ordningen» 



151 

en blott andlig påfvemagt och framför allt ett politiskt fritt och 
enigt katholskt Italien. Men af evangelisk anda och evangeliskt 
intresse är, synnerligen efter Passaglias uppträdande, föga att 
spåra. Framtiden skall visa huruvida dessa reformatoriska sträf-^ 
vanden på ro;nerska kyrkans egen grund kunna förbereda eller 
bana väg för en reformation i evangelisk anda. För närvarande 
är partiets, framför allt Passaglias erkända närmaste hufvudsyfte 
att undanrö(^a den spänning, som eger rum mellan Italien och 
påfvemagten samt att åt denna sednare rädda, hvad räddas kan. 
För den evangeliska rörelsen har uppkomsten och utbildningen af 
detta parti allenast medfört den negativa, men likväl betydande 
fördelen, att en hop orena elementer, som måhända eljest skulle 
inmängt sig i denna rörelse, afledas och samlas åt annat håll. 
Genoro tillvaron af denna katholskt-nationala riktning försvagas 
visserligen de evangeliska församlingarne med hänseende till med- 
lemmarnes antal, men tillväxa i inre styrka och bevaras från 
skadlig uppblandning med politiska intressen. För det närvarande 
kan man säga, att den evangeliska rörelsen är bestämdt skild 
från den politiska och af dennas syften väsentligen oberoende. 

På den katholska kyrkans egen grund och botten förekom- 
mer ännu en annan riktning, en slags protesterande, hvilken det 
är lika angeläget att från den evangeliska rörelsen åtskilja. An- 
talet af sådana katholiker, som af hjertat och med klart med- 
vetande hylla den katholska kyrkan, är ej synnerligen stort i 
Italien. De flesta antingen uppfylla tanklöst sina pligter mot 
- kyrkan eller betrakta sig förnämt såsom upphöjda öfver de öf- 
rigas vantro och tro. Påfvedöme och presterskap betraktas allt- 
för allmänt såsom en hämmsko emot allt socialt och politiskt, 
intellektuelt och sedligt fortskridande. Man knotar eller ler öfvcr 
många' bland kyrkans stadgar och läror, öfver bigt och coelibat, 
öfver de många vidskepliga bruken vid gudstjensten o. s. v. 
Oftast härleder sig denna opposition från helt andrå grunder, än 
ett evangeliskt sinnes nitälskan för sanningen. Med denna san- 
ning är flertalet af dylika fria andar fullkoraligen obekant. De 
känna kristendomen endast i dess urartade katholska form, och 
hafva med tron på denna förlorat all tro på kristendom. Denna 
protestantism är således ett bestämdt, hos de så kallade bildade 
ofta fräckt förnekande likaväl af evangelii sanning, som af den 
romerska vantron. Den, som i dess fenomener ser förhoppnings- 
foUa tecken till den evangeliska rörelsens framgång, är antingen 
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sjelf främmande för evangelii anda eller bedrager sig svårligen 
på fenomenets rätta art. 

Den verkligen evangeliska rörelsen i Italien fortgår (6r när- 
varande i tvenne åtskilda strömningar, åtgående från åtskilda 
menskliga källor. Sedan 1848 års hvälfningar beredt frihet att 
inom det sardiska riket förkanna evangeliam hafva åtskilliga 
protestantiska kyrkopartier derstädes arbetat för åstadkommande 
af evangelisk väckelse. Bland de utländska intager skottska fri- 
kyrkan ett utmärkt rum. Mera framgångsfullt bar verkat Italiens 
inhemska protestantiska kyrkosamfund, det -välbekanta Walden- 
siska. Icke utan skäl ansåg man en tid detta samfund vara 
bestämdt att företrädesvis gifva prägel och riktning åt den evan- 
geliska rörelsen. Af orsaker, som längre fram skola beröras, 
har likväl i sednare tider, om också icke utan väckelse från 
Waldenserna, dock oberoende af dem, framträdt en evangelisk 
rörelse af egendomlig art, hvars frukt ärodeså kallade evange- 
liska föreningarne, hvilka icke stå i yttre kyrkligt samband 
med den waldensiska församlingen. Båda hafva samma hufvudsyfte, 
att med evangelii ljus undantränga påfvedömets mörker och frälsa 
själar genom att föra dem till den saliggörande tron på Ghristus, 
Guds son, såsom allena vår rättfärdighet och salighet. Men de 
äro dock numera i flera underordnade hänseenden från hvarandra 
åtskiljda. 

Innan vi öfvergå till närmare redogörelse för deras verk- 
samhet och dess frukter må vi kasta en blick på sjelfva arbets- 
fältet — på Italiens folk, sådant det i närvarande ögonblick firam- 
ter sig. De teckningar af detsamma, hvilka stå oss till buds, 
öfverensstänima deruti, att mellan Italiens olika stammar råder 
i fråga om naturbeskaffenhet en ganska stor skiljaktighet, som 
måhända icke blifver utan starkt inflytande på deras ställning 
till evangelium. Likaså eger i fråga om intellektuel bildning 
stor skiljaktighet rum. Mellan den under politisk frihet upp- 
vuxne, ej sällan ytligt liberale Sarden och den under lång- 
varig träldom förslafvade, bigotte Neapolitanaren är i detta hän- 
seende ett vidt svalg. Den i allmänhet bildade, åtminstone för 
bildning synnerligen tillgänglige Toscanaren är åter ganska olik 
de båda förstnämnda. Emellan Lombarden och Venetianaren 
skall i båda de nämnde hänseendena ega rum en skillnad, icke 
till den sednares nackdel, som är nog märkbar för att äiVen hos 
främlingen väcka den föreställningen , att de tillhöra skilda folk. 
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Hvad angår det sedliga ooh religiösa tillståndet, så tecknas 
detta af våra förf. i ganska mörka färgor. ^'Trots det italienska 
folkets yttre lifaktighet och älskirardhet^ säger Nitzsch, "^rots den 
betydande verksamheten af enskilda utmärkta män, förmärkas 
dock ringa spår af lif i 4jupare, att icke säga i djupaste mening. 
Synnerligen gäller detta sydliga Italien, under det i norden en 
friskare vind begynner blåsa och lofvar att väcka nytl lif. Hvilka 
krafter ock må röra sig, det religiösa och sedliga lifvet ligger i 
hela Italien djupt nere. Bristen på skolbildning och vetenskap- 
ligt sinne, hvllken i södern är så stor, att en gränslös okunnig- 
het, jerote oförmåga att läsa och skrifva, sträcker sig högt upp 
i de så kallade bättre klasserna, är visserligen en svår folknöd 
och ett stort hinder för evangelium. Dock skulle detta folk, till 
fblje af sina ypperliga naturanlag, lätt ersätta hvad som i detta 
hänseende saknas, derest bristen hade sin grund allenast i ogynn- 
samma yttre förhållanden och icke fastmer i andlig förvillelse. I 
sydliga Italien är sinnet för all slags andlig bildning, som ej 

omedelbart afräntar penningevinst, ännu föga vaket Icke 

brist på andlig bildning, icke ofullständigheten af den politiska 
nyfödelsen, icke yttre förhållanden af hvad. slag de vara må, 
utan sedlig död utgör folkets stora, djupa skada; och beklagligt- 
vis känner det ännu alltför litet den egentliga orsaken till all 
sin nöd. Nationalfåfängan är så stor, at^ icke ens de bästa er- 
känna och upptäcka de egentliga såren. Man öfverskyler dem 
med en mantel af det tomaste smicker 

Det kunde synas, som vor.' folkets anlag och gåfvor föga 
gynnsamma för en sedlig utveckling. Man kan lätteligen erhålla 
det intrycket, att Italienaren är född till lättsinne, till lek och 
njutning, till ytlighet och flärd. Känslans djup och viljans allvar 
tyckas saknas, förstånd och phantasi herrska. Men der folk- 
lynnet framträder i sin renhet, der finner man motsatsen härtill 
och starkes i den tron, att äfven detta folk är kalladt till klar- 
het ooh härlighet i Ohristo Knappast torde hos något folk 

i samma grad träffas motsatsen mellan rikedomen af gudomliga 
gåfvor och af mensklig förvändhet. Men huru falskt det är att 
fråndöma detsamma en skön framtid i sedligt och religiöst hän- 
seende, huru falskt det är att i dess naturliga anlag se en mot- 
sägelse mot evangelisk bildning och sed, huru härligt fastmer 
evangelisk kristendom och italiensk natur sammanstämma, derom 
vittna hundradetals männer, som äro helt Italienare och helt 
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kristna. Man läse historien om makarne Madiai och andra evan- 
geliska trosvittnen. Italiens evangeliska kristna äro för det mesta 
armt och fattigt folk. Men om hvilken inre rikedom, om hvil- 
ken sann höghet vittna ej de böner och skriftatläggningar, man 
far höra ur deras mun. Huru har ej Guds ord blifvit dem kraf- 
tigt och lefvande. Den första kärlekens evangeliska innerlighet 
och glada frimodighet är hos dem hemmastadd. För att ådaga- 
lägga, huru föga de romaniska folken och särskildt ItaHenarne 
äro lämpade för evangelisk kristendom, åberopar man visserligen 
den skyndsamhet och fnllständighet, h varmed det evangeliska 
sädet i 16:de århundradet utrotades. Men man må dervid be- 
sinna att den raskhet, hvarmed detta sade då uppblomstrade, 
redan vittnar om ett motsatt förhållande, och vidare ej förgäta, 
att detsamma var utan allt yttre skydd gifvet till pris åt de 
fruktansvärdaste stormar, åt förföljelser, som icke lätt finna sin 
motsvarighet. — Ännu ett uppmuntrande tecken vill jag framhålla. 
Jag har i Neapel mångfaldiga gånger haft tillfälle att betrakta 
italienska barn, ställda under inflytelsen af en evangelisk upp- 
fostran. De voro för det mesta — jag må säga — barn ifrån ga- 
tan. Det syntes, till att begynna med, som vore det fast omöj- 
ligt att upptukta dem till ordning och allt godt. Men huru fort 
föregick ej med dem en grundlig förändring! Yigtigare än deras 
snabba tillegnande af kunskaper var mig den erfarenheten, att 
deras hela varelse, ända till ansigtsuttrycket, snart blef älsk- 
ligare, att de synbarligen funno sig väl under inflytelsen af evan- 
gelisk kärlek och tukt, att deras hjertan villigt öppnade sig för 
den anda, som hittills varit dem fullkomligt främmande. Någon- 
ting skönare kan man svårligen tänka sig, än sådana förderfvet 
undanryckta barnsjälar, ur hvilka framstrålar hela härligheten af 
en Italiensk natur. Jag önskar att mina läsare måtte i minnet 
qvarhålia dessa vederqvickande scener, då deras blick åter ledes 
på den sorgliga bilden af den uti Italien herrskande andan.'^ 

Den bild Hr N. derefter uppdrager förnämligast med ledning 
af de intryck, han i Neapel emottagit, är sanneriigen afskräc- 
kande. ^'Lögn och bedrägeri äro i Italien så inhemska, att främ- 
lingarnes större sannfärdighet nästan betraktas såsom dumhet, 
att knappast mellan vänner förtroende kan ega rum. AU slags 
pietet, hängifvenhet och trohet äro sällsynta dygder. Mordet, 
som man i allmänhet tager ganska lätt, har i all sin grymhet 
en bismak af feghet Tröghet och fdrslappning märkas öfver allt. 



165 

SjelfViskhet ooh verldsligbet åro grftnslösa. Hvad skola vi äta? 
hvad skola vi dricka? hvad skola vi kläda oss med? äro nästan 
de enda frågor, som sysselsätta detta folk. Ingenting tager väl 
sä uteslntande sinnena i anspråk, som de hvarje vecka åter- 
kommande lotterierna, med hvilka själen sysselsätter sig änder 
sömn och vaka. Det ideelas värde känner man knappt. Om 
gårdagen och morgondagen bekymrar man sig föga, allenast man 
i dag kan vinna det möjligast högsta mått af sinlig njutning. 
Dock jag vill icke vidare utföra detta syndaregister. Man kunde 
ock säga, att det annorstädes icke står mycket bättre till, att 
sådant är verldens sätt både på denna och andra sidan Alperna* 
Men jag vill i korthet säga hvad, som isynnerhet gör mig bäf- 
vande för detta vid afgrundens rand lättsinniga folk. Detta är 
samvetets fullkomliga förvillelse och förvirring, känslans fbllkom- 
liga utslocknande, sinnets stora falskhet. En Nathanaels-själ 
utan svek finner man icke lätt i Italien, framför allt icke i Ne- 
apel. Man är icke uppriktig mot sig sjelf, icke emot andra men- 
niskor, icke emot Gud. Här ligger italienska folkets djupaste 

skada " 

Denna teckning är mörk. Men huru bedröfligt motsvaras den 
ej af den bild i stort, Italiens historia lemnar oss under medel- 
tiden, reformationstidehvarfvet, ja, ända in i sednare tid. Dock 
hvem kan väl förundra sig öfver ett sådant tillstånd, då man 
besinnar den ledning, under hvilken detta folk århundrade efter 
århundrade varit. Vi lemna alldeles åsido den politiska sidan 
af denna fråga, ehuru det förslafvande tyranni, som så långt in 
i nyare tiden tryckt det italienska folket, utan tvifvel kraf- 
tigt bidragit att förvrida dess ädla naturliga anlag och böjelser. 
Det egentliga medlet för ett grundligt genomförande af detta för- 
derf är utan tvifvel just den institution, hvars kallelse det varit att 
motarbeta detsamma. Det ligger ovilkorligen i romerska kyrkans 
intresse att motarbeta den klara, gudomliga, återlösande sannin- 
gens fria verksamhet ibland folket till dess verkliga upplysning 
och förbättring. Der principielt lydnaden för kyrkan d. ä. prester- 
skapet sättes i stället för lydnaden mot Christus, der följakteligen 
under skenfagra förevändningar Guds ords bruk så vidt som möjligt 
inskränkes, än mer der i stället för detta ords förkunnelse sättes 
hvarjehanda menskliga **kloka fabler^S hvilkas syfte är att bibe- 
hålla lydnaden mot klerus och vördnaden för den heliga Jungfrun, 
i stället för att gifvra Fadren, Sonen och den helige Ande äran 
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— der kan man ju icke vänta annat, än att ogräset skall frodas 
på det yppigaste och skändligaste sätt. ^^yertygar man sig^^ 
säger Hr N., ^'att af de till sanningens förkunnande rikast 
utrustade lärare Guds lag undandöljes och samvetets röst ned- 
tystas, så måste omdömet om Italiens folk blifva mildare, om 
också ej urskuldande. Italiename ledas vilse, de veta icke hvad 
de göra. Just derföre kan man våga att vänta något af evangelii 
predikan Maud detta folk, och att om detsamma, ehuru sjunket 
det är, ännu tala med förhoppning. Huru stort afståndet är 
mellan Italiens klerus och de nordligare ländemas, kan man 
sluta redan af det förhållandet, att flere katholska qvinnor i 
Neapel höllo sig till den evangeliska församlingen, emedan deras 
själasörjare i det sydtyska hemlandet hade varnat dem för all 
gemenskap med Neapek katholska kyrka.. . . Är det italienska 
folket förderfvadt, så står dock klerus främst i osedlighet, girig- 
het, falskhet och orenlighet. En italiensk betraktare, hvilken i 
30 år med uppmärksamhet följt Toskanas andlige, berättar, att 
han aldrig hört den stora massan bland dem tala om uppbygg- 
liga ^aker. Ämnet för deras samtal, var festligheter, materiella 
intressen, feta pastorater, intriger, skandalösa uppträden — aldrig 
religionen, tron, evangelium, kärleken. De få goda ibland dem 

nämner han goda inom den naturliga ärbarhetens gränser 

Ofta nog hör man Italiename, till och med de bigotta, säga: 
våra prester äro tjufvar och skurkar! . . . Ett hus, som vill 
hafva frid, tilkluter sig fÖr dem. Men äro ock personema ha- 
tade och föraktade, såsom prester hafva de dock ett väldigt in- 
flytande, synnerligen på det lägre folket; de äro dock dettas 
lärare och ledare. Det vore redan sorgligt nog om de predikade 
det rätta och lefde förkastligt. Men äfven det förra är för dem 
främmande, till och med hvad angår allmän sedlighet Allt annat 
är dem likgiltigt, om menniskorna allenast uppfylla sina yttre 
pligter mot kyrkan, och hållas i blind afhängighet af prosten och 
af kyrkan. Biktstolen handhafves lättsinnigt och samvetslöst; 
den förderfligaste och mest förvirrande kasuistik herrskar der; 
samvetet väckes icke, utan insöfves och dödas. ... De Sanctis, 
en af Italiens mest framstående evaugelister, hvilken förut setat 

18 år i biktstolen, har utgifvit en afhandling om bikten 

Man kan ur densamma lära, huru vådlig öronbikten är för det 
italienska folkets sedlighet. Åtskilligt må derur här finna plats. 
• . . Sedan han först utfört hura tusentals syndare och synderskor 
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först genom ^n biktfaders orena och oförskämda frågor** blifvit 
införda p& syndens bana, fortfar han: Lättheten att erhålla syn- 
demas förlåtelse, så snart man uppräknar dem för presten, hviU 
ken ofta sjelf är deltagare i den biktandes ntsTätningar, öppnar 
vägen till nya förbrytelser. ""Är synden biktad, så är hon för- 
låten;"" ""det är enahanda att bikta 100 eller 110 synder"", 
sådant tal är gängse i folkets mun. Men jag tager Rom till 
vittne, min fädernestad — Rom öfverträfFar alla italienska städer 
i osedlighet. Det romerska folket sjelf är ännu mäktigt af stora 
dygder, men dessa anlag förqväfvas genom romerska kyrkans 
uppfostran. Gudsförsroädelse är i Rom den förherrskande lasten. 
Den som så lätt vinner syndaförlåtelse, begår synden utan afsky. 
Ända till 1848 var det antal af biktskyldiga individer i Rom, 
som icke biktade, knappt 50, och trots så mycket biktande växte 
osedligheten oupphörligt Och huru kan det annorlunda vara? 
Den mest beryktade libertin kan ej utan skamrodnad läsa de 
styggelser, som förekomma i moraltheologiska böcker bestämda 
för presterna, o. s. v." ... Hr N. bilägger en mängd enskild- 
heter till bekräftelse af hvad här blifvit sagdt. Vi öfvergå dem, 
heldst de omöjligen kunna anföras i sådan mängd, ått de i och 
för sig rättfärdiga det alhnänna omdömet Han erkänner för 
ötrigt, att ibland presterna finnas ganska många goda undantag, 
minst dock, säger han, bland de liberala och protesterande pre- 
sterna. Waldenserna hafva ock derföre i sednare tider blifvit 
allt mer och mer försigtiga i anställandet af sådana såsom evan- 
gelii förkunnare. . . . "Der gifvas några högst glädjande exempel 
på i sanning troende, för evangelium helt och hållet vunna pre- 
ster, men det är icke utan sanning, hvad den redan anförde 
toskanske skriftställaren säger: ""En lekmans uppriktiga öfver- 
gång är möjlig, men att en prest af kärlek till sanningen öfver- 
gifter romerska kyrkan är nästan omöjligt. Å ena sidan äro 
de alltför Qerran från evangelium, å den andra innebär lösgö- 
randet från kyrkans band en alltför stor lockelse."" Patriotisk 
ifver hafva många prester visat; men d^upt sedligt allvar och 
religiöst sinne är bland dem sällsynt Alltför sann är, ty värr, 
Azeglios anmärkning, ""hos de romerska presterna träder nästan 
alltid ett konstladt, romerskt, påfviskt samvete i stället för 
denna Guds röst i våra lyertan och undertrycker den med tiden 
fullkomligt."" 

Då folket och klerus befinna sig på en så låg sedlig stånd- 
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pnpkt, så kan man icke vänta något djapare rdigiöst lif. Ängr 
slig vantro, döda former odi formler, yttre verktjenst finnas i 
öfverflöd. Man kan draga i tviArel, homvida katholicismen, 
synnerligen i den gestalt, den antagit i sydliga Italien, icke 
snarare förtj^ar namn af hedendom än af kristendom. ^^Icke 
blott madonnan och helgonen träda i Guds ställe — man kan 
icke säga annat, än att deras beläten verkligen äro föremål för 
religiös vördnad. Men hvad är det i sjelfva verket för vördnad, 
då ofta den ödmjnka, men overksamma bönen öfvergår i bannor 
och skymford mot det dröjande helgonet. Bilder behandlas så- 
som lefvande. I ett kloster vid Neapel är en stor vaxögor, före- 
ställande ett der synnerligen äradt helgon. Då en gång vaxet 
på ett ställe uppsvällde, tillkallades läkare, hvilka dock måste 
tillstå sin oförmåga att ntröna sjukdomens orsak och ondanrödja 
den. Men snart visade sig helgonet för en klosterbroder och 
uppenbarade för honom, att sjukdomen härledde sig firån förkyl- 
ning till följe af den otUhräckliga beklädnaden. Det varade ej 
länge, så hade de fromma i trakten förskaffat en rik och kost- 
bar klädnad. — Messan är ibland det minst uppbyggliga man 
kan tänka sig. Det heter icke der: "^drag dina skor utaf, ty 
det rum, der du står, är ett heligt land.*^ Man beskådar hvmr* 
andra, samtalar och bedrifver de aldraprofanaste saker. .... 
Predikan, hvilken, med undantag af fastlagstiden, nästan helt 
och hållet försvunnit ur gudstjensten, är sällan någonting annat 
än en spis för sinnena och phantasien. Men destomer festligheter, 
processioner, skjutande, illuminationer, rosenkraps-bedjande, fastor. 
Tttre trohet mot kyrkan saknas hvarken inom det lägre van- 
- trogna folket eller ibland de bildade firitänkame. . . . Men alltför 
lätt öfvertygar man sig att komedien här sträcker sig in i det 
religiösa lifvet. — Just derföre har katholidsmen ganska fasta 
rötter i Italien, att otrogna och vantrogna lika lätt beqväma sig 
till en fromhet, som är rent yttre, och hvilken är den enda, 
som af dem begäres. De flesta äro gema med om en Gudstjenst, 
som garanterar dem saligheten utan att ålägga dem sedligt arbete. 
Kyrkan gör dem den stora tjensten att firån deras skuldror af- 
lyfta den tunga bördan af egen ansvarighet Under all skenbar 
begärelsemas och lustarnes korsfästelse lemnar dock den italien** 
«ka katholicismen köttet firia tyglar, och är derföre en välkom- 
men sak äfven för de sedligt sjunkna. Det vore lätt att äfven 
i det enskilda uppvisa huru små fordringar den i sjelfva verket 
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Ställer på den naturliga menniskan, trots allt sken af strängbet 
Fastandet t. ex. tnotsyarar helt och hållet det italienska, syn- 
nerligen det neapolitanska folkets böjelse, hvilket gerna kastar 
sig fram och tillbaka mellan slösande och gnideri, liksom mellan 
arbete och det ''Ijufva göra intet/* Dagar igenom arbetas ifrigt 
för att sedan vinna dagar af fullkomlig sysslolöshet, och en fast- 
dag gifver allenast bättre smak åt den följande dagens måltid. 
Ofta der man tror sig finna aktningsbjudande måttlighet, är det 
i sjelfva verket blott förberedelse till omåttlig njutning. Dock 
vill jag gerna på detta ställe bekräfta det bekanta faktum, att 
dryckenskap i Italien är en nästan okänd last.'' 

Sådant är, enligt Hr Nitzsch, det arbetsfält, som nu ligger 
öppet för evangeliska budbärare, och redan begynnt att af dessa 
odlas. Föga framgång väntar han f5r detta arbete hos den upp- 
vuxna generationen, hvaremot ungdomen gifver honom enhngne- 
rikare utsigt. Hindren äro dock stora. Den feberaktiga spän- 
ning, som åtföljer politiska omhvälfningar, är icke gynnsam för 
ett stilla lyssnande till evangelii röst. Hvarje bemödande i evan- 
gelisk riktning drabbas ock af den smälek, som i folkets åskåd- 
ningssätt vidlådar protestantismen. Ännu får en protestant äfven 
af bildade neapolitaner emottaga frågor sådana som dessa: Haf- 
ven I dop? Hafven I nattvard? Hafven I den apostoliska tron? 
Hafven I prester? Kristen och katholsk äro i sjelfva verket fÖr , 
en stor mängd likbetydande benämningar, således också icke- 
kristen och icke-katholsk. Att bjuda trots åt ett fanatiskt och 
skoningslöst presterskap, som ofta undorstödjes af den råa mas- 
san, faller sig ingalunda alltid lätt, heldst de andligas antal är 
ganska betydande. (I den lilla staden Aosta t. ex. med omkring 
5000 innevånare täfla med 40 prester 25—30 barmhertiga sy- 
strar att undertrycka den evangeliska rörelsen.) Dessa spara inga 
medel — och sådana stå dem ännu i icke ringa mått till buds, heldst 
de ingalunda äro nogräknade i valet — att afskräcka från öfver- 
gång, att locka eller truga tillbaka dem, som öfvergått, att störa 
och förhindra det evangeliska arbetet. Hela samhällsställningen 
motverkar ock detta arbete, oaktadt den nu proklamerade reli- 
gionsfriheten. De, som redan bekänna sig till evangelium, till- 
höra med få undantag de ringare klasserna. Yttre vinning väntar 
ibr ingen del de till evangelium öfvergående, heldst det, synner-- 
ligen i sednåre tider, just af fruktan för misstydning, blifvit en 
antagen regel, förnämligast hos Waldenserna, att blott i högsta 
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nödfall lemna convertiter något ond^rstöd, hvartill icke heller 
förefinnas särdeles tillgångar. — Dock må å andra sidan icke ne- 
kas, att presternas fanatiska fiendskap mot evangelinm på mer 
än ett ställe bidragit att förskaffa detta bekännare. 

För det närvarande är endast romerska gebitet tillslatet för 
evangelium, men detta ock med sådant allvar, att intet kontra- 
band omsorgsfallare hos den resande efterspanas, än biblen. 
Hela Italien var, åtminstone enligt lag, tillslatet ända till 1848. 
Från sistnämnde år kunde Waldensema våga sig fram ur sina 
dalar och evangelii predikan kom då till sin rätt inom PiemonL 
I det öfriga Italien var den vid strängaste straff förbjuden ända 
till 1859, 60. Endast i Toskana voro lagame och deras till- 
lämpning något mildare. Ännu i dag är detta land, synnerligen 
Florens, den evangeliska rörelsens medelpunkt. 

Ofverallt har denna rörelse begynnt genom utspridandet af 
biblar. Brittiska Bibelsällskapet har dervid varit synnerligen 
verksamt Man beräknar, att under de sednare 3 åren ungefär- 
ligen 80,000 Biblar blifvit försålda i Italien. I norden tyckes 
begäret efter dem något hafva svalnat; deremot utlemnades 1861 
i Neapel omkring 5000. Dessutom läsas en stor mängd trak- 
tater och småskrifter. Den förut åberopade De Sanctis har ut- 
gifvit en bok för huslig uppbyggelse, som 1860 utgick i 40,000, 
1862 i 80,000 exemplar. 

Man kan resonnera för och emot ett dylikt utspridande af 
Biblen, såvida icke lärares undervisning går i jembredd dermed. 
Tänker man protestantiskt, d. v. s. i enlighet med Skriftens anda, 
så anser man det godt och glades deråt. Så naturligt det är, 
att insigten äfven i Bibiens sanningar kan befordras genom un- 
dervisning af sådana, som redan vunnit denna insigt, så visst 
det är, att Gud helgat denna naturordning till lag äfven för sin 
församling, så ovilkorligt det följakteligen åligger, församlingen 
att å Guds vägnar skicka lärare, som rätt dela sanningens ord: 
en fuUkomligen falsk slutsats från dessa sanningar vore det, om 
man ville förneka, att ju äfven det skrifha evangelium är en 
Guds kraft till salighet och att något kan genom detsamma ut- 
rättas äfven der lärare saknas, som tyda Ordet, i evangelisk anda. 
AUdraminst får man antaga, att Bibiens ord skall nödvändigt 
vara fåfängt der, hvarest likväl dopet, tron, budorden, bönen 
Fader Vår, ja, ock altarets sakrament, fastän i förvirrad gestalt, 
förefinnes och en slags predikan äfven eger rum. Skulle folket i 
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Beroea ensamt haft sig förbehållen välsignelse af att ransaka i 
Skrifterna om det ock sa förhåller sig, som predikantema lära? 
Hr N. uppgifver för öfrigt såsom faktum, att mången läser 
Biblen flitigt, eharu han icke ännu besöker någon evangelisk 
gudstjenst. Ja, prester hafva funnit anledning att ifra deremot, 
att man under sjelfva messan läste Biblen, hvilken Erkebiskopen 
i Palermo för något år tillbaka sammanställde* med de smut- 
sigaste fransyska romnner, dervid naturligen åsyftande de prote- 
stantiska Bibelsällskapernas biblar. Det måste kunna medföra 
mycken välsignelse, att sålunda ett i sanning andeligt element 
inkommer i den eljest så oandeliga romerska gudstjensten. 

Bemödandena för evangelii utspridande i Italien hafva lik- 
väl för ingen del stannat vid bibelspridning. 

Först och främst hafva de piemontesiska Waldenserna, så- 
som redan blifvit nämndt, efter 1848 med stigande ifver ur sina 
dalar framträngt såsom evangelii budbärare och förkunnare. Hr 
N. betygar icke allenast det djupa allvaret, utan ock den vis- 
het och besinning, med hvilka de under all sin varma, ja, hän- 
förda nitälskan gått till väga. Såsom bekant är, hafva Walden- 
serna en temligen starkt utpräglad calvinistisk bekännelse och 
likaledes en sedan gammalt ordnad kyrkoförfattning äfven med 
åtskilliga egendomligheter, ehuru den i sednare tider genom den 
förste Napoleon undergick åtskilliga betydande förändringar till 
enlighet med den fransyska reformerta kyrkan. Deras andlige 
väljas af församlingarnes familjefäder och stadfästas i embetet af 
Synoden, som är högsta beslutande myndigheten. Den verkstäl- 
lande myndigheten hvilar hos det så kallade Bordet (Table), 
Hvarje enskild församling har sitt kyrkoråd (Consistoire) bestå- 
ende af den andlige och de "äldste" i de qvarter, i hvilka för- 
samlingarne äro indelade. — Aren 1830, 31 bortryckte en svår pest 
alla de piemontesiska Waldensemas lärare utom tvenne, och 
föranledde inkallande af fransyska, reformerta prester. Från 
denna tid har det fransyska språket mer och mer utträngt det 
waldensiska idiomet vid gudstjensten, hvilken antagit en helt och 
hållet reformert fransysk pregel, först i sednare tider något om- 
bildad efter engelsk snitt. 

Det är oundgängligt att erinra sig detta för att förstå den 
ställning, i hvilken waldensiska kyrkan befinner sig till den evan- 
geliska rörelsen i Italien och hvad våra förf. i afseende på denna 
ställning meddela. Waldenserna, med sin egna historia, sina 

Theolog. Tidskr. 1863. Hftfk. III. 11 
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egendomliga seder och sitt egendomligt formade kyrkliga system, 
framstå redan f5r Piemontesaren än mera för syd-Italienaren så- 
som främlingar. Den afvogfaet mot främmande inflytelse, som i 
allmänhet karakteriserar Jtaliename, och hvilken numera stegrats 
till den varmaste nitälskan för nationel atveckling, gör dem ock 
obenägna mot allt frilmmande äfven i religiöst hänseende, och 
skall aldraminst tillåta dem att af främlingar emottaga en egen- 
domligt utpräglad författning och lära. 

Det har derföre måst i sednare tider blifva för Waldensema 
en hafvudnppgift, att i sin verksamhet för evangelii ntbredande 
i Italien aflägga, så vidt detta utan sjelfförnekelse kunnat ske, 
sin egendomligt nationela pregel och uppgifva anspråken att bland 
de nyom vända göra sina dalars kyrkliga författning gällande. 
Deras arbetare uppträda icke mer såsom waldensiska pastorer, 
ntan såsom evangelister. Att förkunna evangelium, icke att in- 
föra kyrkoordningar, är deras närmaste uppgift. De vinnlägga 
sig med all flit att tillegna sig det rena italienska språket. Ja, 
sin theologiska läroanstalt hafva de numera förlagt från ^dalame** 
till Florens. Att de icke företrädesvis syfta till utbredande af 
sitt kyrkosamfund, utan till förökande af Ghristi rike, torde man 
ock finna bekräftadt derutaf, alt icke deras egentliga kyrkosty- 
relse ("Bordet"), utan en särskild kommission leder evangelisa- 
tionsverket. 

Enligt den berättelse, hvilken nyssnämnde kommission för- 
lidne år afgaf, funnos waldensiska hufvudstationer på 12 ställen, 
samt filial-stationer på 7. De flesta befinna sig i norra och 
medlersta Italien. Dock förekomma bland namnen äfven Palermo, 
Beggio och Elba. De mest betydande äro Turin, Genua och 
Livorno, i hvilka städer den waldensiska gudstjensten besökes 
af flere hundrade personer. Hela antalet af Italienare, hvilka 
utom "dalarne" söndagligen besöka denna gudstjenst, uppgifves 
vara mellan 1500 och 2000. EUova theologiskt bildade evange- 
lister äro i den waldensiska missionens tjenst, utomdess flere 
evangelister ur lekmanna-ståndet. På de mera betydande plat- 
serna finnas blomstrande skolor. Tillgången på nödiga penninge- 
medel är knapp; kännbarast är dock bristen på arbetskrafter. 

Icke utan den innerligaste tacksamhet mot Herren kan man 
tänka på den skickelse, hvilken i de tre små "dalarne" bevarat 
åt Italien ett så kraftigt salt. Waldenserne hafva obestridligen 
varit den surdeg, genom hvilka Herren i nyare tider aldraförst 
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begyimt genomsyra Italiens folk. Ända till 1854 hafva de evan- 
geliska rörelserna i Italien varit mer eller mindre omedelbart 
beroende af deras väckande och ledande inflytelse* 

Näronde år begynnte bland norra Italiens evangeliska kristna 
en rörelse , som hotade med söndring, men tyckes hafva stadnat 
dervid att en del evangeliska kristna bland de infödda Italiename 
slöto sig tillsammans i s. k. ^evangeliska f&reningar^ hvilka i 
fbrhållande till den waldensiska kyrkan intogo en visserligen 
fredlig, men dock oberoende ställning. Redan 1854 bildade sig 
i Genaa en evangelisk förening (societa Evangelica) närmast för 
det praktiska ändamålet att, oberoende af Waldenserna, ander«> 
'stödja medelst välgörenhets verk den af dessa ledda evangelisationen 
i staden och dess omgifning. Ett lika syfte hade den förening, 
som, hutVudsakligen under ledning af De Sanctis, bildade sig i 
Turin. En meningsskiljaktighet mellan waldensiska kyrkostyrelsen 
ox;h den evangeliska föreningen i Genua angående vissa ekono- 
miska åtgärder, föranledde de evangeliska föreningarnes fullstän*- 
diga emancipation. Orsaken låg dock djupare, nemligen uti Ita<- 
lieoarnes redan nämnda obenägenhet att underkasta sig kyrkliga 
ordningar, hvilka åtminstone till någon del buro pregeln af en 
för dem främmande nationalitet och historia. Dessa föreningars 
lösen har allt bestämdare blifvit återgång till roöjlig^t fullstän*- 
diga öfverensstämmelse med Nya Testamentet både i lära och 
författning, utan synnerligt afseende på kyrklig tradition och 
förut bestående ordning:. 

Enär de särskilda föreningarne i förhållande till hvarandra 
äro fullkomligt oberoende, så kan den enas bekännelse icke vara 
måttgifvande för den andra. Emedlertid torde flertalets anda 
hafva ett sannskyldigt uttryck i den bekännelse, hvilkeo från 
Turiner-föreningen utgick 1855, författad at* De Sanctis och Ar*- 
barella. Enär densamma icke, så vidt vi veta, förut är på vårt 
språk tillgänglig, så meddela vi den här fullständigt efter Witte, 
med uteslutande likväl af de bibliska citater, hvilka under texten 
äro till stöd anförda. 

'; '1 Gud» Fadrens, Sonens och den Helige Andes namn con- 
stituerar sig den evangeliska kyrkan i Turin och uppställer här- 
med efter Gud& ords bestämningar grundsatserna för sin tro och 
sin förvaltning. 

Men då denna församling icke är ofelbar så iranlägger hon, 
innan hon definitivt fastställer sin trosbekännelse och grundsat- 
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serna för sin kyrkliga forTattniDg, båda delame för sina i det 
kristliga lifvet mer erfarna bröd r, äfvensom för några särskilda 
evangeliska kyrkor, för hvilka den evangeliskt-italienska kyrkan 
i Tnrin hyser synnerligt förtroende, på det hon af dessa må 
med förböner och råd understödjas. 

I. Trosgrundsatser. 

1. Vi tro och tillbedja en enda Gud, Fadren, Sonen och 
den helige Ande. 

2. Vi tro att hela den Heliga Skrift, Gamla och Nya Te- 
stamentet, är till alla sina delar af Gad ingifven och erkänna till 
följe deraf i henne ett verk af gudomlig autoritet och det enda 
rättesnöret för tro och vandel, såväl för den enskilde, som för 
kyrkan. 

3. Vi betrakta såsom af Gud ingifna böcker de skrifter af 
Gamla Testamentet, hvilka af den judiska kyrkan (Rom. 3: 2) 
äro oss öfverlemnade, nemligen: (här uppräknas samtlige kan. 
böckerna i samma ordning, vi hafva dem i vår svenska bibel, 
med undantag af Jeremiae klagovisor, hvilka dock sannolikt inne- 
fattas under benämningen Jeremias). — Med afseende på Nya 
Testamentet, så betrakta vi såsom gudomliga och kanoniska 
böcker dem, hvilka icke allenast i sig sjelfva förete kännetecknen 
på gudomlighet, utan ock blifvit oss, under inverkan af den 
gudomliga försynen, öfverlemnade genom samtligheten af alla 
kristliga kyrkor. Dessa böcker äro:^^ (här uppräknas samtelige 
Nya Testamentets kanoniska skrifter). 

4. Då Biblen är Guds ord, så tro vi, att den innehåller 
allt, som är nödigt till vår salighet, och att den är klar och 
begriplig för alla, som med uppriktigt hjerta och bön söka icke 
dåraktiga spörsmål, utan salighetens väg. Fördenskull medgifva 
vi icke, att det kan finnas en person eller ett samfund af per- 
soner, mäktiga att uppställa en för alltid gällande förklaring af 
Guds ord; utan de ställen, som äro mera dunkla, böra förklaras 
genom dem, som äro mera tydliga, och detta med den helige 
Ändes bistånd, som skall leda de trogna i all sanning. 

5. Vi finna sammanfattningen af vår tro i det så kallade 
^apostoliska symbolum^S i det vi hålla oss till allt hvad deri 
läres, såsom till en ur den heliga Skrift hämtad trosregel. 

6. Vi tro, att Gud skapat menniskoma rättskaffens efter 
sin bild och liknelse. Men Adam lydde ej Guds ord och föll 
ifrån den ursprungliga rättfärdigheten; och så är genom en men- 
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niska synden kommen i verlden och genom synden döden. För- 
denskull är den menskliga naturen allt ifrån Adam förderfvad 
och syndig, och vi alla födas såsom vredens barn med böjelse 
till det onda och oförmåga till det goda, som Gud befaller, så 
att vi af naturen äre syndare och draga öfver oss Guds straff i 
den eviga döden, 

7. Vi tro att de rättfärdige blifva frälsade från synd och 
evig död, rättfärdig^orde inför Gud och arfvingar till saligheten 
icke genom rättfärdighetens gerningar, som de gjort hafva, utan 
genom Guds stora barmhertighet och nåd i Christus Jesus, *vår 
ende och fullkomlige återlösare. 

8. Af denna Guds nåd varda vi delaktiga medelst tron på 
Jesus Christus, hvars rättfärdighet oss tillräknas; deraf äro vi, 
såsom med hans rättfärdighet beklädde, vissa om salighet och 
evigt lif, enär intet kreatur kan röfva ifrån oss Guds gåfva. 

9. Vi tro att menniskan, f%r att komma i Guds rike, måste 
födas på nytt genom den helige Ande. Denna återfödelse be- 
nämnes i Skriften nyfödelse, omvändelse, öfvergång från döden 
till lifvet. 

10. Vi tro att utan helgelse skall ingen se Herren. Förden- 
skull måste vi, såsom dyrt återlöste, prisa Gud i vår lekamen 
och bära honom inom oss, i det att vi icke allenast afhålla oss 
från allt, som är ondt eller ondt synes, utan ock efterfölja Her- 
ren och vandra uti alla goda gerningar. 

11. Vi tro att Christus är sann Gud och sann menniska, 
d. ä. såsom det heter i Guds ord: Gud är uppenbar vorden i 
köttet. 

12. Vi tro att Jesus Christus, hvilken för våra synders 
skull är död och för vår rättfärdighets skull uppväckt, är den 
ende medlaren mellan Gud och menniskorna, den ende Nya Testa- 
mentets öfversteprest, i hvars prestadöme alla troende hafva del, 
det enda hufvudet för sin kyrka, hvilken är hans lekamen. 

3, Vi tro att Gud ifrån begynnelsen har utkorat de rätt- 
färdiga till salighet i Andens helgelse, och derföre har Jesus 
Christus sändt sin heliga Ande öfver sin kyrka, att han må leda 
henne i all sanning och uppenbara sig i hennes frukter och gåf- 
vor; fördenskull skola vi icke allenast icke bedröfva den helige 
Ande, utan ock lyssna till hans stämma och utan återvändo 
bedja att han städse mer uppenbarar sig för .oss. 

14. Vi hoppas, att Herren Jesus Christus skall nederkomma 
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frän bimmeleo och förvandla vår skröpliga lekamen i sin här- 
lighets lekamen; och vi tro, att på den dagen de i Ghristo döda 
först skola uppstå och de trogne, som lefva, varda förvandlade 
och så alle varda borttagne i skyn emot Herren i vädret och 
blifva när Herren alltid. 

15. Vi tro att på den yttersta dagen äfven de döda skola 
uppstå; ty God har förordnat en dag, på hvilken han vill döma 
verlden i rättfärdighet genom en man, i hvilken han det beslutit, 
och så skola de rättfördiga ingå i det eviga lifvet, men de orätt- 
fördiga i evinnerlig eld. 

16. Vi tro på en Jesu Christi kyrka, hvilken är deras 
samqväm, hvilka tro på Gud, Fadren, Sonen och den helige 
Ande, utkorade af Fadren före verldens skapelse, hvilkas enda 
öfrerhufvod är Christus, deras frälsare, hvilkas ende ledare är 
den helige Ande, och enda rättesnöre för tro och vetndel är 
Biblen, Guds ord. 

17. Vi tro att Gud sjelf i »in församling insatt ett Embete 
för de heligas skickliggörelse till Embetes verk till Christi leka- 
mens uppbyggelse. 

18. Vi tro att Herren insatt Dop och Nattvard såsom sym- 
boler och underpanter af den frälsning, hvilken han åt oss för- 
Tärfvat Dopet är ett tecken till aftvagningen genom Jesu blod 
och njrfödelsen genom den helige Ande. Nattvarden, i hvilken 
vi genom tron anamma Herrens lekamen och blod, förkunnar 
oss Herrens *död till dess han kommer. 

19. Vi förklara ändtligen, att denna vår bekännelse lUr 
tagen ur Guds ord. Denna tro filja vi förkunna, icke desto 
mindre* betrakta vi såsom bröder i Herren Jesus alla dem, som 
åkalla vår Herres, Jesu Christi namn uti hvart och ett rum, 
känna och bekänna honom såsom sin frälsare och i trossaker 
icke erkänna någon annan autoritet än bibeln, äfven om »de för 
öfrigt icke i andra punkter fullständigt med oss öfverensstämma. 

II. Kyrkoförfattnings-grundsatser. 

1. Då den kyrka, som nu i Turin framträdt i lifvet, grun- 
dar sig endast och allenast på Guds ord, så antager hon namnet 
at en evangelisk kyrka. 

2. Då hon på intet vilkor vill aflägsna sig från Guds ord, 
så förklarar hon härmed för oåterkalleliga grundsatser allt hvad 
hon i Ordet finner för kyrkans ordning föreskrifvet, och förklarar 
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sig viya i andra ponkter« der Guds ord ingenting bestttnidt ftoe- 
skrifver« bruka all kristelig frihet. 

Om hyrkans medlemmar, 

3. Kyrkans medlemmar äro alla troende, hvilka i Guds ord 
benämnas helige, utkorade, Guds barn o. s. v., hvilka vandra 
icke efter kött och blod, utan efter andan. Då likväl domen 
öfver hjertan tillkommer Gud allena, så upptager kyrkan till 
lemmar alla dem, hvilka bekänna sig med full uppriktighet och 
öfvertygelse antaga hennes trosbekännelse och icke genom sin 
vandel förneka denna förklaring. 

4. Angående upptagandet af nya medlemmar uttalar sig hela 
kyrkan på det sätt, som i den särskilda kyrkoordningen be- 
stämmes. 

5. Ingen är medlem af kyrkan genom naturliga födelsens 
rätt. Den evangeliska kyrkan i Turin, ehuru hon betraktar ung- 
domens undervisning såsom sin uppgift, förkastar dock bruket 
att på regelmässiga och bestämda tider upptaga medlemmar i 
kyrkan, emedan hon i Guds ord icke finner spår af ett sådant 
upptagande; utan bvar och en blifver medlem af kyrkan i en- 
lighet med de under 3. 4. gifna bestämningar. 

Om församlingar. 

6. Kyrkan måste regelmässigt församla sig till Gudstjenst 
åtminstone hvarje söndag. Förefinnas ej vigtiga hinder, så skola 
gudstjenstliga sammankomster ega rum äfven under veckan. 
Kyrkans medlemmar må ej förgäta, att det är deras pligt att 
ej uteblifva från sammankomsterna. 

7. Den församlade kyrkan tillkommer 1) valet af äldste 
och 2) af Diakoner; 3) förlikning af tvistigheter mellan bröder; 

4) val af sändebud och deputationer, som utskickas af kyrkan; 

5) den broderliga tillrättavisningen, såsom den första graden 
af kyrklig bestraffning; 6) uttalande af bannlysning ur kyrkans 
gemenskap. 

8. Vid Gudstjensterna måste noga iakttagas hvad Guds ord 
föreskrifver, synnerligen i 11 och 14 kapp. af 1 Corinth. 

9. Vid sammankomsterna förvaltas Dopet och den hel. Natt- 
varden efter Guds ords föreskrift. Då i Guds ord hvarken finnes 
ett bestämdt bud att döpa barn, ej heller ett förbud deremot, 
så förklarar kyrkan sig vilja betjena sig af den kristliga friheten, 
i det bon öfverlåter åt föräldrarnes samvete, antingen de vilja 
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geoast dopa sina barn eller vänta dermed till barnens omvän- 
delse egt ram. 

10. Den heliga Nattvarden firas regelmässigt hvarje Söndag. 

Om Evfibetet (mvmstero). 

11. Kyrkan erkänner de trognas allmänna prestadöme, i 
kraft bvaraf hvarje kristen är kallad att atan någon annan med- 
lare, än Jesus Christus, nalkas Gud, för att tillbedja honom i 
andan och sanningen, och att förkunna hans dygd, som honom 
kallat hafver ur mörkret till sitt underliga ljus. 

12. Jemte detta för alla trogna gemensamma prestadöme 
erkänner kyrkan ett särskildt embete, hvilket Gud sjelf insatt i 
sin kyrka, att de helige skola skicklige varda till Christi leka- 
mens uppbyggelse, hvilket embete gifver sig för kyrkan tillkänna 
genom de gåfvor Gud förlänar åt dem, han utkorar. Till följe 
häraf har kyrkan i Turin Äldste och Diakoner. 

13. De Äldste, i Nya Testamentet benämnda prester (pres- 
byteri) och biskopar, åtskilja sig från hvarandra och erkännas 
af kyrkan såsom åtskilda endast med hänsyn till olika Guds 
gåfvor, icke för någon hierarchisk åtskillnads skull. 

14. De Äldste måste väljas af kyrkan, hvilken efter myc- 
ken bön, under aflägsnande af hvarje mensklig beräkning, skall 
välja dem, hvilka gifvit otvetydiga bevis att de af Gud erhållit 
embetets gåfvor och äro i besittning af de egenskaper, hvilka 
Guds ord fordrar. 

15. Då kyrkan ur Guds ord finner, att i den apostoliska 
tiden embetet öfverlemnades medelst handpåläggning, så behåller 
hon detta bruk, under ibrklaring likväl, att icke handpåläggnin- 
gen, utan Guds gåfva är det, som utgör embetets väsende. > 

16. De Äldste måste föda Guds kyrka icke af tvång, utan 
villigt, icke för skamlig vinnings skull, utan af hjertans grund, 
med ödmjukhet och nit, samt förelysa kyrkan med godt föredöme. 

17. Kyrkans tjenare, vare sig Äldste eller Diakoner, för- 
blifva så länge i sitt embete, som kyrkan hos dem befinner em- 
betets gåfvor. 

19. Diakoneme väljas och insättas såsom de Äldste. Deras 
uppgift är att sörja ibr de fattigas behof. För detta ändamål 
sammanträda de enligt kyrkoordningen. Till detta embete väljas 
de, hvilka hafva de af Guds ord fordrade egenskaperna. 
Om Preahyterium eller de Äldstes församling. 

De Äldste sammankomma minst en gång i veckan för att 
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s^hja för kyrkans välftrd, och ordna allt som hörer till Gads- 
tjensten och evangelisationen* 

Om hyrkotvktm. 

21. Det är kyrkans pligt att vaka deröfver, att lårans och 
sedemas renhet bevaras; fördenskull eger kyrkan att 5fva tukt 
Denna består: 

1) i den broderliga tillrättavisningen, 

2) Deras afskiljande, som genom synder åstadkomma förargelse, 
äfvensom deras, hvilka icke bevara läran ren. 

22. Om ock kyrkan egentligen måste utdfva kyrkotukten, 
så skola dock äfven bröderna och synnerligen de Äldste veta, 
att det är deras pligt att förmana syndaren och, så vidt de 
förmå, leda honom till bättring. 

Kyrkans eärekilda pligter. 

23. Om någon tvist uppstår mellan bröderna, skall kyrkan 
göra allt för att slita den och förhindra att saken bringas inför 
domstolen. 

24. Kyrkan skall efter förmåga sträfva derhän, att åter in- 
föra det apostoliska allmosesystemet, nemligen att hvarje med- 
lem, i stället för att sjelfständigt i eget namn gifva allmosor, 
öfverlemnar åt kyrkan, hvad hans samvete bjuder honom att 
gifva, och att deraf bildas en gemensam understödskassa, hvilken 
Diakonerna ega att förvalta för kyrkans fattiga och för enkorna. 

23. Kyrkan har vidare att föranstalta kollekter för de van- 
liga äfvensom för de extraordinarie behofven. 

26. Då ändtligen alla kristna skola hålla Andens enhet 
genom fridens band, så uppmanar kyrkan alla sina medlemmar 
att besinna, att det icke är namnet af en kyrka, som gör oss 
saliga, utan gemenskapen med vårt enda öfverhufvud, Jesus 
Ghristus. FödenskuU vilja vi undvika alla tvistigheter och sekter 
och alla vandra efter en regel, alla vara ens sinnade i Ohristo 
Jesu, på det vi alla mage kunna med en mun lofva Gud och 
vår Herres Jesu Christi Fader.'' 



Sådan är den evangeliska kyrkans i Turin bekännelse. Ätt 
den bär prägeln af den reformerta kyrkan egendomlighet, att 
den, synnerligen i fråga om sakramenterna, företer en löslighet, 
som från lutherska kyrkans ståndpunkt måste på det bestäm- 
daste ogillas, faller lätt i ögonen. Annat var helier icke att 
vänta, då den evangeliska väckelsen i Italien företrädesvis utgått 
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från reformerta kyrkosamfund. Bemödandet om trobet mot Skrif- 
ten är dock lika synbart, och ej mindre omfottandet af Christos 
och hans rätttlärdjghet såsom salighetens enda grund. På samma 
gång man beklagar, att åtskilligt hö och strå blifvit inmängdt i 
byggnaden, måste man dock högeligen glädja sig, att dock byg- 
gandet sker på den rätta granden. Så vida en eller annan del 
af den romerska byggnaden nndantränges af detta Herrens tem- 
pel, kunna vi således ingalunda instämma i det famösa yttrandet 
af en berömd luthersk theolog, att med hvaije del af romersk- 
katholska kyrkan, som faller, faller äfven en del af kristendomen. 
Fastmer måste vi anse, att kristendomen verkligen kommer åter 
till ära, hvarheldst romerska katholicisroen nndantränges af en 
dylik bekännelse, som den ofvanstående. Men framför allt måste 
en dylik evangelisk rörelse blifva för kristendomen betydelsefull 
och vigtig der, hvarest romersk-katholska kyrkans anseende re- 
dan så djupt fallit, der denna kyrkas förmåga att mot otron 
liäfda sig sjelf och sin ordning, synes blifva allt mer och mer 
uppenbar. Odi detta är förträdesvis fallet i Italien. Ju längre 
romerska kyrkan fortfar att göra beståndet af påfvens verldsliga 
magt till en väsentlig del af kyrkans konstitution, desto mer 
skall den från sin tro och sin ordning aflägsna Italienarnes sin- 
nen, samt göra sig oskicklig att bland dem något uträtta för 
kyrkans verkliga ändamål: själames frälsning och menniskornas 
böjande under trons lydnad. HvUken stor Guds nåd är det icke 
då mot det arma folket, om åtminstone på enskilda punkter 
finnes något af evangelii salt till uppfriskande af den förruttoande 
massan. 

Skall den evangeliska rörelsen i Italien kunna bevara ett 
sådant salt? Skola de evangeliska föreningarne sjelfva fortgå på 
den smala väg, som är lifvets och sanningens? Herren allena 
vet detta. Vi kunna endast se hvad för ögon^ är, det närva- 
rande, och deraf draga en eller annan slutsats, hvars riktighet 
eller oriktighet det dock tillkommer framtiden att ådagalägga. 

Det faktiska förhållandet är, att den ifrågavarande rörelsen, 
så vidt den representeras af de "evangeliska föreningarne", gifver 
anledning till stora både farhågor och förhoppningar. 

Farhåga väcker med skäl den böjelse för independentism, 
den afvoghet mot fasta former, den ringaktning af embetets be- 
tydelse, som mångenstädes i dessa föreningar uppenbarar sig. 

Visserligen skall man mildt bedöma dessa tendenser, om 
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man besionar de förhållanden, under hvilka de nppkommit och 
bestå. Om man icke kan finna förunderligt, att det öfvermått 
af former och embetsväsen, som vanställer romerska kyrkan, 
särdeles i Italien, blifvit Italienarne en styggelse, så skall man 
icke heller strängt klandra, att de no söka inskränka sig till 
det möjligast ringa .mått deraf. Rörelsens ledare måste fästa . 
afseende vid de fördomar och farhågor, som herrska hos de firån 
katholism9n öfvergångna bröderna; de måste, för att vinna nå-^ 
gra, vara allom allt och gå varsamt tillväga vid npprättaode af 
definitiv ordning och författning. Om t. ex. sjelfva Herrans böa 
icke finner någon plats i de evangeliska föreningames gndstjenst, 
så må man, för att förstå detta, erinra sig den förfärliga meka- 
nismen i den romerska kyrkans gndstjenst och böa **Man fruktar 
för en evangelisk rosenkrans och bannlyser derföre hvarje formu- 
lär.** Denna antipathi mot romerska kyrkans öfverdrift röjer sig 
synnerligen i den gudstjenstliga ordningen, som , trots Italienarens 
böjelse tör det sinnligt fantastiska, är så tom som möjligt på 
allt för sinnena lockande. Hvad som i nyssberörde hänseenden 
måste hos separatister från en sund evangelisk kyrka betraktas 
såsom af fall ifrån ett bättre, måste dock här aktas såsom 
öfvergång till ett sådant. Ur denna synpunkt anse vi den 
antikonservativa riktningen hos dessa italienska föreningar böra 
bedömas, för att bedömas rättvist Deras antikonservatism är 
onekligen ganska stark. **De (romerska katholiker), hvilka på 
allvar öppnat sina bjertan för evangelium , misströsta i allmänhet 
helt och hållet om möjligheten af deras kyrkas radikala refor- 
mation, låta henne fara och aftalla ifrån henne. Att de i sina 
nya evangeliska föreningar så bestämdt lösgöra sig från de in- 
vanda ordningarne, att de, i stället för att behålla så mycket 
som möjligt af den gamla ordningen, vilja begynna en nybyggnad 
från grunden, att de ådagalägga afgjord vedervilja för allt, som 
synes i sig innebära, om ock blott såsom frö, något af de förhat- 
liga missbruken — denna brist på konservativt intresse är onek- 
ligen ett utmärkande drag i den ifrågavarande rörelsen. Den 
kan, såsom vi anmärkt, af omständigheterna urskuldas, men den 
kan icke gillas, icke betraktas såsom frukt af en mogen och 
fullt sansad kristendom.** 

Enahanda omdöme torde böra fällas om den benägenhet till 
independentism, som ännu tyckes vidlåda de evangeliska för- 
eningarne i förhållande till hvarandra. En uttryckligen erkänd 
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gemensam bek&nnelse hafva de icke, än mindre något stadgadt 
yttre samband genom gemensam kyrkostyrelse. Det sammanhål- 
lande yttre bandet dem emellan är egentligen endast vissa ut- 
märkta mäns personliga inflytande. Men härvid må dock an- 
märkas, att en dylik independentism , enligt de vittnesbörd vi 
hafva framför oss icke kan anses såsom opphöjd till grandsats. 
Den är blott en naturlig följd af dels antipatien mot all hier- 
arcbism, dels det sätt, hvarpå d^ evangeliska församlingarne 
bildas. Själars frälsning genom tron på evangeliam och lydnad 
f5r detsamma är änna det intresse, som ensamt gör sig gällande, 
enär kyrklig organisation, heldsti de mindre upplystas ögon, så lätt 
sammanfaller med hierarchiskt tvån^. Vi fa icke heller förgäta, 
att de första kristna församlingarne länge nog saknade all annan 
sammanhålluide enhet än den, som bildades genom Ändens en- 
het och de apostoliska personligheternas i frihet erkända anseende. 
Hvad embetets ställning beträffar, så söker synnerligen Hr 
N. att fritaga den evangeliska rörelsen från beskyllningen att 
vilja undergräfva denna. Vi se ock af Turinerförsamlingens be- 
kännelse, att den åtminstone erkänner embetets betydelse och 
skiljer mellan detsamma och alla trognas gemensamma presta- 
döme. Mazarella har vid den sista alliance-församlingen i Geneve 
uttalat sig i samma riktning. "Vi tro", säger han, "att det gif- 
yes ett kyrkligt embete af Gud insatt och upprättadt, hvilket i 
kyrkan uppenbarar sig genom gåfvor, hvilka af bröderna erkän- 
nas. Vi tro icke på ett blott öfvergående, utan på ett fortva- 
rande kyrkligt embete: det varar icke blott under den stund, 
som de troende äro församlade, d. ä. under gudstjensten, utan 
det är en gåfva och ett embete, som är åt tjenarcn gifvet och 
hos honom förblifver. Vi betrakta kyrkans tjenare såsom Christi 
tjenare." Hr N. yttrar härom följande: "Ett stadigvarande embete 
skall således finnas, och jag menar att det under närvarande 
förhållanden knappast kan på annat sätt, än som här angifvits, 
komma till stånd. I utbildade evangeliska kyrkosamfund kom- 
mer embetsförvaltaren församlingen tillmötes utifrån: här måste 
den enskilda församlingen söka honom inom sig. Läsningen af 
den heliga skrift eller en vandrande evangelists predikan har 
uppväckt måhända tio, tjugo bröder, att regelmässigt samla sig 
kring Guds ord, eller en familjeförsamling vinner tillväxt i några 
andra själar, hvilka längta efter gemensara uppbyggelse. De 
känna, att en bestämd ordning och ledning är dem nödig och 
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detta desto mer, ja större kretsen blifver. De pr5fva följakteligeti 
de gåfvor, som bland dem framträda, för att finna en sådan, 
ledare. Hvad de framför allt efterfråga skall närmare yisa sig 
af en visitationsberättelse , hvilken jag nedanföre efter Guicciardini 
skall meddela. Det är icke theologisk bildning och lärdom. En 
läroskicklighet, hvilken grundar sig på trons värma och på för- 
trolig bekantskap med den heliga skrift, betraktas såsom första 
fordran för herdaembetet. Man må beklaga, att theologisk bild- 
ning ej erfordras för embetet, men man bör besinna, att om en 
sådan fordran uppställdes, skalle på ganska få orter i Italien 
embetet kanna förvaltas. Hvarifrån skalle theologema komma? 
Må det icke vara nog, om herdarne genom flitigt stadiam söka 
ersätta hvad som brister i theologisk bildning? — Jgenkänna brö- 
derna hos en man de gadomliga gåfvor, hvilka göra till embetet 
daglig, så erkännes hans synnerliga kallelse och han atväljes till 
deras andlige ledare. En hierarkisk åtskillnad införes visserligen 
icke derigenom, men en evangelisk öfver- och underordning kom- 
mer dock till stånd. Den utesluter ej, att äfven andra bröder, 
än den utkorade ledaren, tala till församlingens uppbyggelse. 
Dock saknas icke tukt i församlingen till afvärjande af hvarje 
oordning. Så bildar sig den enskilda församlingen och hennes 
embete på ett sätt, som icke må benämnas ^darbistiskt^, men 
har mycket stöd i de apostoliska församlingarnes ordning. Vis- 
serligen utbilda sig äfven i darbistiska församlingar dylika for- 
mer, de synnerliga gåfvoma vinna äfven der erkännande och en 
ledning eger rum. Det visar sig, att utan någon slags yttre 
ordning kan intet samfund bestå; men theorien fasthåller, att den 
helige Ande skall omedelbart leda församlingen och tillåter icke 
att man skrider till val af en embetets förvaltare eller införande 
af en tast ordning. — Deremot kan man väl i Italien finna för- 
samlingar, hvilka ännu icke hafva ordnat sig, men deras mål, 
åtminstone så vidt de äro af samma anda som den evangeliska 
rörelsens mera inflytelserika ledare, är dock en klar, fast ord- 
ning 

Det kyrkliga embetet och hvarje organisation träder för de 
italienska bröderna i bakgrunden i jemförelse med det allmänna 
prestadömet och Ghristi osynliga lekamen. Detta är ingen skada, 
allenast fiendskap mot eller likgiltighet för yttre ordning och 
författning icke vinner fäste. För att rätt förstå och rättvist 
bedöma de evangeliska 'föreningames närvarande tillstånd är syn- 
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nerligen angeläget, att man icke lemoar or sigte deras härkomst 
från ea förstenad katholioism. Man måste mildare döma till och 
med en falsk frihetslasta, en falsk fiendtligfaet mot all antoritet, 
mot all öfver- och nnderordning, då man besinnar, i hvilka band 
katholicismeD insnört Italienarne. Dock äro spåren af en sådan 
grad af förvillelse s|lllsynta. Misstro mot yttre organisationer och 
former förekomma oftare. Och deröfver förändra sig kan svår- 
ligen någon, som har för ögonen den italienska lagkyrkans form- 
och formalväsen, dess hierarkiska författning och dess klems. 
Det Hr naturligt, att de evangeliska Itatiename lätt befara pa- 
pistisk surdeg äfven der, hvarest evangeliska former och ordnin- 
gar möta dem.'* 

Obestridligen förråder den nu pågående italienska evangeli- 
sationen genom denna ytterliga räddhåga för allt katholskt i 
kyrkoförfattningsväg en helt annan karakter än 16:de århundra- 
dets reformatoriska rörelse i Italien Fråga var då obetydligt 
om förändringar i den kyrkliga organisationen, utan fastmer om 
trons och lärans förnyelse på den heliga Skrifts grundval. Re- 
formationen tog sin utgångspunkt inom sjelfva den romerska 
kyrkan och man ansåg sig^ kunna, utan att öfvergifva henne, ega 
och bevara den ädelsten, som ur sin undangömdhet blifvit fram- 
dragen, nemligen läran om rättfardiggörelsen af tron. Ur litterära 
föreningar, ur bildade, anderika, högtnppsatta mäns kretsar gick 
den evangeliska sanningen ned i medelståndet och vann der 
många anhängare. Munkar, Biskopar, Cardinaler hyllade den, 
länge utan medvetande af dess oförenlighet med romerska kyr- 
kans ordning och anda. Nu är medvetandet af denna oförenlig* 
het liflig, och hvem kan undra derpå? Har icke papismens för* 
farande mot evangelium alltsedan reformationen gjort sitt bästa 
att ådagalägga denna oförenlighet Alla, som icke vilja försaka 
romerska kyrkan, förblifva nu främmande för evangelium. Och 
derunder bevisar sig nogsamt att icke många rika, icke många äd- 
lingar, icke många af denna verldens vise äro kallade. Det är mest 
inom de fattigare, obildade klasserna, evangelium vinner bekännare. 
Utmärkta undantag finnas dock, hvaribland må nämnas den 
redan omrörde De Sanctis, '^hvilken, såsom katJiolsk theolog och 
ransakningsdomare vid romerska inquisitionen* lärt i grunden 
känna katholidsmen och tillika skådar sitt folk i bjertat samt 
bätl^e än någon annan förstår att skrifva för detsamma'*; vidare 
f. d. advokaten Mazarella, hvilken en längre tid stod i nära 
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gemenskap med Waldenserna, genom hvilka han emottagit sin 
väckelse, nu Professor i Bologna, och långt ntom de evangeliskas 
krets bekant såsom philosophisk skriftställare samt öfverlägsea 
talare; ändtligen Grefve Guicciardini, den genom sitt lidande f5r 
evangelii skall och sin ståndaktighet bekante Florentinaren , an- 
dra att förtiga. 

De evangeliska föreningarne hafva firarogått nr det Italienska 
folket, hafva ingenting för Italienarne främmande och vinna der- 
före lätt ingång hos de evangeliskt sinnade bland detta folk. 
Antalet medlemmar i nordliga Italien torde nngeOrligen vara 
lika med deras antal, hvilka utom ^'dalarne** hålla sig till wal- 
denserförsamlingen. Föreningarnes medelpunkt är Florens, h var- 
est mer än 400 Italienare besöka deras gudstjenst Der hafira 
de afgjord öfvervigt öfver Waldensema, under det att i Turin 
ett motsatt förhållande eger rum. I Genua äro båda riktnin- 
game ungefärligen lika representerade. Deras stationer äro tal- 
rikare än Waldensernas. Enligt en af Grefve Guicciardini vid 
slutet af år 1861 afgifven visitationsberättelse fnnnos evangeliska 
fbreningar i Milano, Pavia, Brescia, Bologna, Novara, Fara^ 
Graglia, Biella, Turin, Asti, Alessandria, Spinetta, Novi, Genua, 
Eza, Valle-crosia, Spezzia, Lerici, Arcola, Serzana, Pisa, Pon- 
tedera. Florens. Evangelistema äro till en del f. d. katholska 
prester; mestadelen äro dock utgångna ur lekmannaståndet och 
icke theologiskt bildade. 

Man ser af den ofvanstående förteckningen på evangeliska 
föreningames stationer, att äfven dessa, liksom Waldensema, 
företrädesvis vunnit fast fot i norra och medlersta Italien. I 
sydliga Italien, i Neapel förekomma äfven några företeelser af 
evangeliska rörelser, likartade med de evangeliska föreningar* 
nes, men likväl till en viss grad fristående. Bland dessa fram- 
håller Hr N. företrädesvis '*den stiltare, äkta evangeliska verk- 
samhets hvilken utöfvas af Markisen Gresi-Vastaviani, en Nea- 
politanare från Aquila, hvilken 1848 måste lemna sitt fädernes- 
land, och 1860 återkom till Neapel, sedan han under mellan- 
tiden idkat theologiska studier i Geneve. Gresi står hittilk helt 
isolerad. Dock är han i begrepp att närmare ansluta sig till 
Waldensema, hvilka ock i Neapel hafva en församling, likväl 
utan att dermed vilja helt och hållet uppo&a sin sjelfständighet, 
eller i alla punkter underskrifva deras bekännelse. Han leder 
gttdstjensten på 2me punkter i staden Neapel. För ongefilrligen 
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ett år sedan (dessa underrättelser datera sig från nästlidne år) 
utdelades af honom första gången Herrens heliga Nattyard till 
omkring 20 kommanikanter. Antalet åhörare är betydligt stdrre. 
Under hans ledning står en flickskola, besökt af 50 barn. Dess 
bildande egde rum under mycket motstånd från katholska pre- 
sternas sida. Till en början upptogos deri 40 barn, men pre- 
sternas hotelser mot föräldrame förminskade snart antalet till 
15 — 20. De öfriga barnen hade mest under tårar tagit afsked 
ur skolan. Ett barn dog i följe af de misshandlingar, en fana- 
tisk fru tillfogat detsamma. På grannarne gjorde det ett gripande 
intryck, då det döende barnet utropade: "hvarför gråten I? Jag 
går till Jesus.'' Icke alla fäder och mödrar läto afskräcka sig 
genom presternas hotelser. Många besökte den evangeliska guds- 
tjensten, för att, såsom de sade, höra det Guds ord, som gjort 
deras barn bättre, eller för att höra de Ijufliga sånger, barnen 
lärt i skolan. Efterhand anmälde sig flere barn än man kunde 
emottaga. — Under Gresis ledning står ock en högre goss-skola, 
ännu stadd i sin begynnelse, men räknande 34 alumner. — En 
innerligare samverkan mellan de särskilda evangeliska riktnin- 
game i Neapel har i sednare tider alltmer inträdt. — I de syd- 
ligaste delarné, Galabrien och Abruzzema, är ännu icke någon 
ordnad evangelisk verksamhet, blott bibel-colportage, men an- 
ledningar föjefinnas, att äfven detta fält är tillgängligt och moget 
om blott arbetare funnes. 

Det må tillåtas att afsluta denna redogörelse med anförande 
af några ord ur en visitationsberättelse af Guicciardini, uti hvil- 
ken, såsom oss synes, den evangeliska rörelsen i Italien klart 
afspeglar sin karakter. Guicciardini har icke den officiela ställ- 
ning, som tillhör en biskop, eller superintendent efter vår före- 
ställning. Men hans inflytelse är ganska stor äfven derföre, att 
genom hans hand gå större delen af de bidrag, Engelsmännen 
lemna åt Italiens evangeliska föreningar till evangelisationens 
befordrande. 

"Käre Bröder i Herranom!" — så begynner han — "vi tacka 
vår Herres Jesu Christi Fader, hvilken i dessa hans tålsamma 
långmodighets sista dagar kallat oss att aflägga ett nytt vittnes- 
börd om det nådens verk, som pågår i många Italienares hjer- 
tan. I sanning, det är han allena, som verkar och genom sin 
helige Ande bereder hjertan att anamma lifvets ord. Och han 
är det, som skapat sig ett anspråkslöst verktyg i italienska 
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biMtr, (bviNia tmottoftit åndeliga gifv6r och blifvit i kyrknnl 
akéte ooh t Ae stilla hemarai onderviMde i ONkt) och sotti M 
tttoänder dom att tala om )mm karlek till landminan , hvilka 
ända vandra i 45den6 mdrkor. Det år skördens Honre^ som Aän-^ 
der art>etare i sio säd — ari>etare, hvilka kke &ro af meanbkor 
danade ooh oteftnda, utan drifvas af hans ända att predika det 
hårliga ordet om Guds nåd. Det underbara veiic, eoiki är akå^ 
väDdelstti ooh fftrberedeben tiil Ordets tjenet, eger rum i GadU 
barBB foreamliDg, hvilka f5rena sig i hans namn. Der tronar 
Herrett sjelf, der utdelar han gllVor, leder Gude barn till att 
vandra i Jesu fotspår, och inbjuder dem att ftr arma syndaM 
aflägga vittnesbörd och tala om Guds nåd. 

Det ittrtjenar att framhållas, att Gud beslutat, att hans ords 
predikan skulle uti Italien utföras genom Italienare^ hvilka i de 
heligas samfund blifvit omvända och förberedda till Ordets tjeaet^ 
eck dot år öfverratkande att se, att de, hvilka han utkorat, 
mestadelen utgöras af män, tagna ur de ringare klasserna. Del 
är i alla händelser densamme Jesus, hvilken har valt sina apost-* 
lar bland fiskare och tuUnärer (och alltså bringat dem på skam t 
hvilka menade, att endast skolmässig lärdom kunde göra men-» 
niskor skickliga, att vara lärare), hvilken nu med sin AndéA 
gåfvor utrustat ooh till Ordets tjenst i Italien kallat murare « 
bagare, makaroni-beredare, skomakare, guldsmeder och barberare. 
Dessa menniskor, tillika med några tå, tagna ur de högfe klas^ 
serna, äro i den italienska kyrkan Ordets tjenare, Ooh lågheten 
af deras sociala ställning skadar icke derad tjenst Tvertomi då 
éessa män sjelfva äro synbara bevis på den gudomliga nåden ^ 
så röna de allestädes kärlek hos bröderna^ ooh omfattas med 
uppmärksamhet ooh vördaad. Begåfvade af Herren med vishet 
och tro, hafva de lärt i hans* skola, som icke ljuga kan, och 
äro behörigen undervisade att utdela Guds ord. Och så äro i 
Italien såväl de, hvilka undervisa, som de, hvilka emottagå 
undervisning, öfvertygade derom, att Guds tjenare ej måste fram-^ 
sökas ur theologernas skolor, utan ur den församling, som be^ 
finnes aittande vid Jesu fötter. I detta hänseende fö^a Italie^ 
narne endast den första kyrkans exempel och hennes, om hvil«- 
ken skrifvet står: ''hon satte sig vid Jesu' fötter och hörde hane 
taL** 

£medlertid bör detta ej så förstås, som skalle Italienarne 
hafva något emot dem^ som njutit bildning. Tvértom> de emot*- 

Theolog. Tidskr. 1863. Hftft. IV. 12 
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taga med glädje deras tjenst, hvUka i(^e allenast &ro dng^^e 
till att ondervisa, utan ock hafva fljstit fördelen af én god upp- 
fostran. De äro så fjerran ifrån att förakta lärdomen såsom så- 
dan, att fastmer de, hvilka icke äro undervisaite, då de kallas 
af Gud att arbeta i församlingen, känna nödvändigheten att ut- 
bilda sig, så att de blifva desto skickligare att uttrycka hy ad de 
hafva att säga, vare sig vid evangelisationen eller de trognas 
uppbyggelse genom Herrens kunskap. Men på samma gång vägra 
de att antaga något system, h vilket betraktar lärdomen såsom 
den enda nödvändiga qvaliöcationen till förkunnande af den san- 
ning, som är i Ghristo Jesu/* 

Sedan G. derefter omtalat huru evangelium företrädesvis 
finner insteg hos de fattiga, under det att de visa och rika i 
denna verlden allenast af nygirighet stundom komma till gndfl- 
tjensten o. s. v., fortfar han: 

««De forska såsom männen i Beroea dagligen i ordet, om 
det ock så förhåller sig; hvar med sin bibel i hand läsa de till- 
sammans, uppkasta frågor eller föranleda förklaringar öfver hvaije 
vers eller hvarje ord ; och på detta sätt tillväxa de i kunskap 
och varda befunna- sådana, som inrätta sin vandel efter Ord^ 
Och utan någon katechismus eller annan formel äro de ^d^ 
att svara hvar och en som begär skäl för det hopp, som i dem är. 

Till följe af bristande insigt i detta de italienska converti- 
ternas behof, hafva de protestantiska kyrkornes andlige hvarken 
haft framgång, ej heller kunnat göra sin tjenst rätt antaglig i 
detta land. De hafva tidtals förmått åstadkomma en öfvergående 
rörelse, så att om dem blifvit ordadt i de ofientliga bladen; men 
efterhand aftaga deras församlingar, och deras tjenst vinner hos 
få Italienare uppmärksamhet. De, hvilka af nyfikenhet blifvit 
dragna till dem, vända snart tillbaka till verlden, under det att 
de, hvilka begära att tillväxa i Guds och vår Herres Jesu Ghristi 
kunskap, blifva uttröttade genom de ständigt återkommande upp- 
fordringame till bättring eller genom en ofruktbar stridstheologis 
lätt handhafda allmänsatser. På den andra sidan deremot blifva 
de nyom vände genom det grundliga och ordnade skriftstudiet, 
på sätt, som jag beskrifvit, stärkta i tron och deras sinnen 
blifva upplysta genom bekantskap med sjelfva sanningen. 

Men dessa italienska bröder älska de kristna, hvilka till- 
Jiöra de särskilda protestantiska kyrkosamfunden, och hysa mot 
dem känslor af tacksamhet för deras böner till Gad, hvilka de 
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göra för Italien, fbr ombM5rJandet af bibelexemplar till lågt pris 
och fbr det högst verksamma onderstöd, de lemna åt italienska 
bröder, h vilka arbeta i Ordet, och h vilka genom deras hjelp äro 
i stånd att helt och hållet egna sig åt Ordets tjenst utan att 
nödgas med sina händer arbeta för sitt och de sinas underhåll. 
Men der finnas andra protestanter, hvilka Italienarne måste be- 
trakta såsom pröfioingar för sin tro, sitt tålamod och sin kärlek, 
enär de ständigt af dem angripas med hänseende till frågor rörande 
embetet och kyrkoregementet. Vi tala om dessa frågor såsom 
onyttiga, icke emedan de skulle vara utan värde i den kristliga 
kyrkans sanna ordning, utan helt enkelt emedan den italienska 
kyrkan gör ingenting bättre än Guds ord bestämmer. Det är så 
l&ngt ifrån, att hon, såsom dessa protestanter mena, skulle be- 
finna sig i ett tillstånd af anarchi, att hon fastmer upprätthåller 
bland sina medlemmar skriftmässig ordning och sträng disciplin. 
Dessutom har hon att glädja sig åt ett öfverflöd aT tjenare. Ty 
i stället att blott hafva en person, för utförandet af lärarens, 
herdens ) evangelistens, presbyterns, diakonens särskilda pligter, 
eger den italienska kyrkan särskilda ledare, herdar, evangelister, 
och sällan förekommer ett fall, då en församling icke har mer 
än en man, för upprätthållandet af dessa olika embeten. Vidare 
äro Italienarne lika ömtåliga om embetets frihet, efter det mått 
af gåfvor. Gud gifvit i församlingen, som protestanterna sjelfva 
om den embetets form , hvilken i deras kyrkor gjort sig gällande.'' 

Sådan är andan af den evangeliska rörelsen i Italien. Att 
- den i åtskilliga hänseenden bär spår af omogenhet, faller lätt i 
ögonen. Man kan likväl, såsom oss synes, knappast vänta annat 
under förhandenvarande förhållanden. Ätt Christi anda der är 
verksam genom Ordet, och att följakteligen dessa bröder äro 
bland dem, för hvilka vi hafva att bedja, synes obestridligt. Att 
evangelium i Italien är fritt, och att der finnas de, som enfaldigt 
emottaga det — detta är ett faktum, öfver hvilket man i alla 
händelser måste glädja sig och ^risa Herrens nåderika skickelse. 

A. F. B. 
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KPem hellise WtåwgittH 0g Kirken i WarAm 

af Fr. Hammermh. Köpenliaina 1863. 353 sid. 8x>« 
Pris 4 Rdr 55 <Ht8 fi!mt. 

Att den hel. Birgitta, ehuru vår kyrkliga Medeltids utan 
all lenmférelse mest framfitående personlighet, icke från svensk 
sida blifvit föremål för någon utförlig och mera ingående lefbads- 
teekning, kan ej förundra någon, som känner de få krafter, som 
hittilk egnat sig åt vår inhemska kyrkohistoria. I föreliggande 
arbete har nu en dansk, välkänd författare lemnat en med sär- 
deles skiekjighet utförd, omfattande skildring af den snillrika 
qvionaiis s4.väl lefnad som lära. Prof. Hammerich har dervid 
haft att tillgå flere hittills obegagnade källor, såsom den af Bir- 
gittas samtida och anförvandt, Ärkebiskop Birger Gregorson, 
&fver henne författade lefvernesbeskrifning, hvilken länge trodde» 
yara förlorad, men nu blifvit återfunnen och tryckt i Acta San- 
etorara* Den dersammastädes intagna biografi 5fver Birgitta af 
katholske presten Bueos är ock af vigt, namneligen för hennes 
uppehåll i södern. Bueus, som skref sitt arbete 1856, har haft 
941 tillgå åtskilliga katholska,för nordboer «vår- eller otillgäng- 
liga fällor, hvilka ge hans arbete betydelse. Vårt Diplomatarium 
hajr ftfven lemnat flere för Birgittas historia ytterst vigtiga doku- 
menten En hufvudkälla, hennes egna Revelationer, har till följe 
»f den afskräckande latinska Medeltidsformen hittills ej heller 
tlifvit tillgodogjord såsom sig borde. Den gamla svenska öfver- 
9ä|:tmngen har först nu blifvit af Svenska Fornskriftsällskapet 
^tgifven. 

Genom ett omsorgsfullt begagnande af dessa odi alla andra 
jLjdre källor har Prof. H, blifvit satt i stånd att lemna e|t öfver 
all förväntan rikhaltigt och intressant arbete. Det enda, som vi 
pa ha öfrigt att Önska, är att den ärade förf. haft tjlirälle att i 
.de svenska arkiverna odi bit^iothekema taga kännedom om 
hvad ännu finnes otryckt af manuskripten som. kunna lemna 
upplysning till Birgittas historia. Då Svenskt Diplomatarium, 
som blott går till år 1344, redan gifvit så oskattbara bidrag till 
densamma, hafva vi anledning att hoppas, att i våra arkiver 
ännu flere skola finnas för Birgittas återstående lif. Detta önsk- 
ningsmål kunde kanske vinnas vid utgifvandet af en, såsom vi 



hofpass snart föi^kommaiKle lUlcIra applagft. Deniia' tksiä länéf, 
aåMm vi hört^ vata. föga betydande. 

Vid fraitMtäUningeii af Birgittas barndom, uppfestrafn, gifter^ 
vA\ oeb hueligai Ilf sådom riddarefru pi Ulfiäsa, letnnar förf. 
ypperliga skildrkigar af tidens lefnadssätt och se4er. MiöjlSgen' 
sk^iUe någon kuatta finna fäiip[erna tbland alltför lifligitf och spd* 
Undfo för ett allvars^tnit kyrkobistoriskt ajrbete; Förf. är béglfvad 
med rik fantasi och det är denna, »om ger hans) peMdntighetlef 
ett så utmärkt lif och dramatisk åskådlighet. Vi tro cin^edlértid' 
kke att förf. missbrukat d^na: sin förmåga. Yr tro, eft^r dett 
kännedom vi ega om tiden, att han har fullkomligft rätt, då haii< 
säger sig. kunna ansvara för sanningsenligheten af hvarje enskildt 
drag i sina. teckningar. 

Deissa' tidsmålningar bilda nu den naturliga fond, på h vilken 
Birgittas personlighet framträder. Ingen historisk person kan 
förstås utan i sammanhang med sin tid och sitt folk. Känner 
man ej dessa, löper man fara att vid bedömandet af den en^ 
skildes tänkesätt och handlingar bilda sig de mest oriktiga föi^e- 
ställningar. Prof. H. har undanröjt denna fara genom det sär-' 
deles talang&dla sätt, på hvitket han ger oss en bild af Birgittas 
tidebvarf. 

Dea vigtigaste punkten i Birgittas lif är utan jemnförelse' 
hennes uppenbarelser. Vi tro att ett utdrag Ur förf:s framställ-' 
ning af deras begynnelse samt hans försök att karakterisera de-" 
saniioa och att psykologiskt utreda detta^ dunkla område i sier- 
skans ^älslif skall af en och hvar läsas med intresse. "SM 
yttrar sid. 89: *'Herr Ulfs (Birgittas mans) död är vä-ndpunkten- 
för Birgitta; det band brast, sam starkast band> henne vid i^rl~ 
den och* från nu vill hon blott tillhöra himlen. Hittills synes hon 
någorlunda hafva haft makt öfver sin nervösa kropps det äi^ 
blott emellanåt, isynnerhet på den sednane tiden^ som hon fUler* 
i hänryckelsei'. Men nu slappas tyglame och den ena så* kallade 
up|>enbarelsen följer på den andra. Svärmeriet får henne: Heltl 
och hållet i sin makt, och likväl är det, såsom ofta i' M^Kiel^ 
tiden, oupplösligt förbundet med ett lif i Gud,' en verksatnhetf 
fbr hans rike i stor stil. Några dagar efter mannens död,fd&hont 
satt c^npt Nedslagen i sin ensaimhet och bad I, trodde hon sig pår 
eni gång. hänryckt i anden. Hotf såg en strälaDde sky och hörde 
en röst från skyn: '*Qvinna, lyssnaitillniigi'* Två gånger sednatri^ 
opprepadiäs samma syn oehr Kritftus talade till. henne: ''Jag äf< 
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din God och miU ord kommer till dig, icke blott till din, ^Bm 
alla kristnas frälsning. Da skall vara min brnd, skall se odi 
höra mina hemligheter och förkanna dem för verlden och min 
ande skall förblifva hos dig till din dödsdag* Jag är ingen ber- 
dragare, ntan den, som föddes af den rena jangfron, led och 
dog, uppstod och for till himlen. Frakta derföre icke, men lyd 
och betro denna syn till Mäster Mathias (Birgittas skriftefader), 
som förstår att skilja mellan sanningens och lögnens anda.*^ Bir- 
gitta var uppfylld af tvifvel; först då hon kom till Mathias, blef 
hon något lugnare. Han pålade henne botöfningar, gaf henne 
nattvarden och utvecklade kännetecknen på Guds och djefvulens 
ingifvelser, såsom han i företalet till "Uppenbarelserna" har fram- 
ställt dem. Hon bad nu idkeligen, att all köttets lusta måtte 
blifva henne "som etter" och att hon måtte få nåd "att blifva 
fettig för Kristi skuld." Från detta ögonblick räknar hon sin 
omvändelse. "Ditt hjerta", heter det i en uppenbarelse, "var kallt 
och hårdt som stål; det fanns blott en liten gnista deri, men 
den föll på ett svafvelberg, då verlden gick dig emot och din 
man dog." 

Den ring ^an gifvit henne på sitt yttersta kastade hon bort. 
"Jag älskade honom", sade hon, "såsom mitt eget hjerta, dock 
nu är all köttslig kärlek i mig begrafven." Det mesta af arfvet 
utdelte hon till barnen och de fattiga och gick sjelf i Alvastra 
kloster, hvarest Herr Ulf hade dött Hon var då 42 år gammal. 
"Uppenbarelserna" blefvo beständigt tätare; Kristus kallar henne 
åter sin brud, dock blott likasom hvarje troende själ är det 
Så snart hon mottog dem, nedskref hon dem och hennes skrifte- 
fader pfversatte dem på Latin. 

Synerna bära i alla enskildheter prägeln af henne och hennes 
tidsålder; hennes grubblande, hopp, längtan, sorger och fröjder, 
fördomar och villfarelser, hennes lönligaste tankar uttala sig der« 
Vi se en ädel ande, pröfvad i lifvets skola, en politiskt bildad, 
historisk, poetisk natur; ja, jag tvekar icke att kalla henne den 
största religiösa skaldegenius, som den katholska Norden har att 
uppvisa. Sköna bilder ur natur- och nienniskolifvet trollas fram 
för oss, bild på bild liksom i en oändlig rad, ty hvad hon blott 
vidrör får en egen färgglans. Der finnes partier i "Uppenbarel- 
serna", som höra till det skönaste i Medeltidens diktning. Alla 
tidens stora idéer spegla sig i hennes åskådning under egendom- 
lig belysning. Hon vill framåt, hon ropar på reform. Vi öfver- 
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rukas af den fina, qvioltga blicken i förening med en nästan 
manlig djerfhet, af viljans kraft och renhet, af den storartade 
historiska aningen, mera sällan af en enskild spekulativ ^usglimt 
Hon är ett äkta Nordens barn, och i det afseendet känna vi 
oas såsom hemma, dä vi fft^a henne; och betraktelsen bäres 
alltid af en kristlig åskådning, den bästa, tiden kände till. I 
h&nf&relsens ögonblick uttalar hon hvad hon sjelf icke fattar, ty 
genilifvets omätliga djup öppna sig. Så rikt äir hennes andes 
innehåll; och hon förstår att rycka tiden med sig. Låt också 
sättet, hvarpå detta innehåll finner sitt uttryck, vara aldrig så 
aMräckande, aldrig så ohyggligt — mången skall kanske kalla 
henne förryckt — , det bör dock icke skrämma den bort, som 
har en aning om Birgittas betydelse. 

För att förstå hennes hänryckningstillstånd, må vi först 
tänka på sinnenas bedrägeri (Sandsebedraget) ; hon är som den 
febersjuke. En af naturen mycket nervös kropp har blifvit det 
ännu mera genom idkeliga botöfningar och nattvak, genom att 
öfverspänna de fromma känslorna och gifva inbillningskrafteniösa 
tyglar; hon faller då tillbaka i det tillstånd, i hvilket vi träffade 
henne som barn. Det medvetna tänkandet upphör| sinnena sjunka 
i dvala, hon är invaggad i en halfvaken dröm; och i den hörer 
hon nu den röst, som kommer från hennes eget bröst, som en 
röst från ofvan, i den finner hon rikelig ersättning för den verl- 
dens lust hon har försakat. Gisslet och hänryckelserna följas 
alltid åt i klostren, långt innan Jesuiterorden bragte denna fan- 
tastiska kristendom i system. Och ju mera menniskan hängifver 
sig åt dem och ser en egen herrlighet deruti, desto större makt 
få de öfver henne. 

Med att uteslutande fullfölja denna betraktelse komma vi 
dock näppeligen till det fulla förståndet, hvarken af synernas 
form eller innehåll. Der är också det i hennes natur, som visar 
hän emot hvad man har kallat den nattliga sidan af tillvarelsen 
ända intill den magnetiska clairvoyancen. Menniskan är ju en 
del af hela det stora verldsalltet och de krafter, andeliga och 
lekamliga, som röra sig i detta, genomströmma, genomstråla 
henne hvart ögonblick; vårt nervsystem är likasom en elektrisk 
telegrafapparat, som från alla sidor tillför oss en oändlighet af 
påverkningar. Lyckligtvis blifva vi omedvetna om de flesta, eljest 
skulle vi snart vara uppslitna. Men de aldra flesta äro såsvaga, 
att ledningen under vägen förlorar sig i en eller annan mellan- 
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ftotien $i D^rvkiii4»r P<^h ick« fbrsjur att 9ttt« wedvetenketeiMi 
adt#,. l^jpiM) i r5;rel3«» Pock uvder otomordeotM^^ omstiniéig^ 
l^eter kaa iotrycket aotiageo nå ditupp dier, ett w^t säte 1^ 
ip^dyet^Oiheten kao dana sig i Dervkantarne i den så kallade 
soIflätnAageii., Sådana ntoBKurdentt^ oiBstlindigbeter ära det stai^t 
i|ery$i9a och det magnetiska tillåtandet Ea ^ktfuU förutsäger 
Xäderleksförändringeo äei^e: dagar iiHian den inträffar. Bvarfte»? 
Emedan han är mottaglig for de första , de oäadl^ sva^ ström- 
mingar i luftkr^tsen, som förbereda ocb förutsäga den; baais fy*, 
siska ajQing har instinktens säkerhet Kan detsamma 4 ^a rom. 
it andens verld? Den historiska nutiden bär allåid framtiden som 
Qtt foster i sitt sköte, och dennas krafter befinna, sig derföre ii 
Terksarohet långt innan födelsetimman kommer. När det djapa i 
genialijteten, som också har sia profetiska gåfya^ tänkas {örenadt 
med en sådan mottaglighet, med den ntsigt öfver Tidderna i tid 
och rum, som dairvoyaucen öppnar, då skall ingen halva lätt. 

att fastställa gränsen. 

Ju syagare kulturlifvet är^ ju mera. det medvetna täokandeÉ 
träder tillbaka, destp mera upplåter sig det hemlighetsfnlla ntutur- 
lifvet Vi äro visst nog berättigade att använda detta på Bir-. 
gitta i högre grad, än på de flesta i den så drömrika Medeltiden. 
Pet är näppeligen osannolikt att den lifsfara, hvari hennes roo«* 
der sväfvade, då hon gick hafvande med henne,, kan hafva bi- 
dragit dertUl. Sverige har tär öfrigt frambragt många gåtfoUa 
menniskor; '4 Norden", säger Geijer, **funö08 alltid själar, sona: 
mera än andra drogos från natt och dimma uipp till det andra Ijur- 
set." Biskop Svedberg, hans son Svedenborg, tfoIldomshistoriers»t 
under Karl XI, de "ropande rösterna" i våra dagar äro exempel, 
derpå. Skulle det kanske stå i sammanhang med landets natur? 
D^ ligger en trol]domsmak.t i skogens ensamhet; med rätta sär 
ger derföre det Amerikanska ordspråket: - "sof iskogen, Qoh 
du skall drömma om andar." Och i många, tvakter af Sverige^, 
i de ändlösa. skogsöknarni& — vi kunna väl kalla dem så — här 
om någonsin råder skogsensamheten i sitt välde. Den mörka, 
furu och, graji, alltid samma träd, hvars doft redan bedöfvai;;. 
stillhet öfverallt, blott ett sakta susande, i topparne, så enfor^ 
migt, så sömn vaggande ; inne mellan stammarne är ljuset däm- 
padt; Alla tankar och känslor, framkallade utifrån., vidgas slut- 
ligen till hvila i e^ sådan natur.; en slöja lägger sig öfv^r nii^d^ 
vetandet: vi äio vakna, och^ dock drömnfta vi,, vi äl»ka< dea obe- 
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#kriflig« kiotlM al Qntgmh^l^ $ow griper ois och Uk^l fimktai 
¥i <)•«. Tilli och; med i 4et kropp§lig& tiUståadet kan der komma 
något gaoeka fbrunderligt. Anden bar dragit sig tillbaka i si^ 
fljatf ocb fufvar öfver sina hemligheter; bilder aväfva frami för 
dem med prägel af verkMgbet Är det tankens foater, är det 
syner eller väsenden med kött och blod? Förmågan att skma 
bftrettellaii hav skogslifvet fävslöat, ja ofta tilUntetjgjort/' 

FörC. anaer e&lunda, ocb det med rätta, Birgittas nppen- 
bairelser fOir bilder af hennes egen fantasi. Hon var född i en. 
natnr, som starkt lockar till det mystiska, hon var sjelf från' 
bdijan nervös och beg&fvad med en öfvermäktig inbildningskraft; 
botöfningar och nattvak gjorde hvad som änna behöfdes, för att 
bringa henne i detta exalterade tillst&nd, i h vilket hägringarne 
nr hennes eget inre fingo för henne formen af realiteter. Scraxt 
härefter yttrar dock förf., att såvida som hos henne fanns ett 
lif i God, och sftrakildt med afseende på hennes märkvärdiga 
profetior om reformationen och påfveväldets fall, han kanske 
vågar säga: ^^anden ofvani&ån är kotmnen öfver henne/* ^^Den 
kom'S fortfar han, 'Hcke för det att hon faller i hänryckelser, 
nej den kom till trots för de falska hänryckelser, derföre att der 
dock är sanning i henne.** Förf. erinrar .på samma gång om de 
likaande förutsägelserna hos flere af reformationens förelöpare. 

I Birgittas yttre lif äro många luckor, till följe dels af käl- 
lornas tystnad, dels af deras obestämdhet De försök förf. gör 
att fylla desamma anse vi ganska lyckade. Någon gång uttrycker 
sig förf. likväl med större säkerhet, än vi tro källorna ge vid 
handen, såsom t ex. i afseende på boken: **Um styrilse konunga 
och höfdinga**, som förf. sätter i Birgittas hand» Den påstås lik- 
väl med bestämdhet al kritiken att vara oäkta och ett verk af 
Gustaf II Adolfii tidehvarf')* Då likväl ingen lifligare strid 
blifvit förd härom, kunna vi ej lägga det förf. mycket till last, 
att han såsom uUändning icke haft kännedom härom. 

Den stora svårigheten vid Birgittas historia är att skilja 
mellan hvad sannt, legenden om henne förtäljer, och hvad i den- 
samma är dikt Vi tro, att fört, med de källor han haft till 
buds, på ett ganska lyokadt sätt löst denna sin uppgift En 
och annan gång skulle vi likväl, då arbetet är ett historiskt 
kritiskt, hafva önskat se förvisadt ur textei) och mi\jligeii förlagdt' 
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i noter åtskilligt , som tydligen är dtkt och älven af förf. sjelf 
så anses. Dit räkna vi den osmakliga legenden sid. 66 längst 
ned äfvensom fablen om Gadmar lagman sid. 46. Detta är dock 
blott en formsak. F5rf:s kritik är eljest utmärkt sund och lyck- 
lig och han undviker med lika skicklighet hyperkritikens Scylla 
som iättrogenhetens Cliarybdis. 

Hvad förf. yttrar om förbindelsen mellan Birgitta och tie 
bekanta '^Gudsvännema^ i Tyskland gör denna på det högsta 
sannolik, ehuru ej någon direkt angifvelse finnes derom i käl- 
lorna. De likheter, som af förf. anföras mellan deras och Bir- 
gittas tanke- och uttryckssätt äro verkligen öfverraskande. Ätt 
hafva påpekat och ådagalagt detta märkeliga förhållande är en 
af de många förtjenster, för hvilka författarens bok är utmärkt 

Framställningen af Birgittas dogmatiska åskådning är af 
särdeles intresse. Förf. har genom densamma jsjort alla dem, 
som ej kunna sjelfva taga kännedom af de vidlyftiga Revelatio- 
nema, den största tjenst.* Det må visserligen vara riktigt hvad 
förf. yttrar sid. 231, att Birgitta måste lida på försöket att dog- 
matiskt bestämma hennes åskådning. ^^Det är att upplösa poesi 
i dogmatik. Det egendomliga är nemligen icke så mycket tan- 
ken som dess inklädning, icke teckningen men färgspelet, som 
än tindrar som solens glöd och glans, än är matt bortsväf^ande 
som det dämpade ljuset i en nunnecell.** Detta må nu vara 
sannt, men icke mindre sannt är att först genom denna dogm- 
historiska framställning få vi en hittills saknad insigt i Birgittas 
religiösa personlighet. Den grundtanke, hvarpå allt hos henne 
hvilar, säger förf., är densamma som Bernhards och Hugos: kär- 
leken. *'Till det vi älska förvandlas vi**, säger Birgitta, "genom 
kärleken inneslutes Gud i själep; i det han älskas, tankes han 
som den evigt närvarande, förstås och njutes han och i honom 
hans skapelse.** 

Till läran om rättfärdiggörelsen genom tron hann Birgitta 
lika litet (Vam, som många andra af reformationens förelöpare. 
Sköna, af Prof. Hammerich anförda, yttranden vittna dock om 
den innerliga tro, som bodde i hennes bröst. I en bön till Kri- 
stus, som börjar med dessa ord: **Min Herre Jesus Kristus, du 
är den starkaste kämpe och manligaste riddare; o jungfruns son, 
huru var din pina hårdare än någon annans**, förekommer föl- 
jande yttrande: *'Du ville heldre att ditt hjerta brast, än att 
själarne skulle mista himmelriket! Och du upplät himmelen och 
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vann helvetet med ditt hjerteblod! D& fick LnoSfer si stort fidl 
att han dånade ooh hela ^i^fleSocken tjöt och skalf af fraktan, 

stjernoma rördes, jordei^ skakade. Min käre Herre Gud, 

jag är en af dem, da köpte med din död, men jag har förskyllt 
helvetet sä mångfaldigt och får aldrig himmelriket atan af din 
gudomliga kärlek.** På ett annat ställe säger hon: **Det är för- 
dömligt att tro sig med egen förtjenst tUlfyllestgöra för sina syn- 
der. Om menniskan tusende gånger dräpte sin lekamen för Gads 
skuld, kan hon dock icke göra Gud fyllest för en enda synd, 
icke svara Gud ett för tusende; allt är idel nåd, Gud allena 
gifver att vi\ja och fullborda. Derför må man alltid göra goda 
gerningar och alltid räkna dem* för intet I O Gud, jag vet jag 
har allt af dig, af mig sjelf förmår jag intet utom synda.** Märk- 
värdiga ord! Men detta är blott den ena sidan hos Birgitta; 
annorstädes yttrar hon: **Blott den är värdig att få Kristi ord, 
som räed goda gerningar vill förtjena himmelriket** Hon kunde 
aldrig göra sig fri från katholicismens semipelagianism ; det tros- 
lif, som i henne var, kunde ej öfvervinna densamma. Hon stan- 
nade derföre i oförenliga motsatser, men det är just kampen 
mellan dessa i hennes själ, som gör henne för oss så intressant. 

I hennes dyrkan af Jungfru Maria se vi papismen framträda 
i mörkaste gestalt. Hon är aflad och född utan arfsynd, **hon 
gjorde aldrig synd, för det Guds kärleks eld brann i henne, ja 
sjelfva djeflarne kunna icke på henne finna så mycket orent, 
som en nålspets kan sättas på.** **Således blef hon myrrhadof- 
ten, som steg upp mot himmelen och lockade gudomen in i hen- 
nes lif.** Hon upptogs lekamligen till himmelen, och der är hon 
ängladrottningen, **hvilken som morgonrodnaden med sin klarhet 
strålar öfver himlarne, hvilken med sina böner som regnbågen 
står strålande öfver jorden ; likasom den lätta skyn sväfva de mot 
ofvan och demonerna fly för dem som svarta korpar. Fadren 
har underlagt henne allt, Kristi verk och hjerta är Marias, hon 
kan aldr^; skiyas från gudomen och den som ser henne ser Gud.** 
För att något förmildra intrycket af sådana yttranden , anmärker 
förf. att likväl all Marias herrlighet är henne skänkt af Guds 
nåd och för Kristi skuld, och att **hennes ära är Sonens ära.*^ 
**Också den poesi, som öfverallt här andas oss emot, må verka 
förmildrande.** 

Birgitta åsyftade med sin orden en andelig pånyttfödelse af 
sin tid. För många elementer af sanning lågo i hennes lära^ för 
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Ätt; hon) €^, nid. dteo Tftckebe hon direkt odk indirekt ådtadkwB^ 
sknlle rerka kke obetjrdKgl godt och vwdrlipra blef hon sålunda 
T%beredaiide för reformationen i Norden. P& det hela måste 
doek hennes sträfvande misslyckas, just emedan den bibliska, 
evangeliska sMvaingen, om dea oek slamrade i hennes eget bröst, 
dock ej bes henne kom till kkrt odi fällt genombrott och lades 
tilL grund för hennes lära. Detta skedde först hos Lnther; han 
hofftsopMle med ena alla dessa papismens miuuHsbofandery som 
bortskymde Evangelium. 

Birgittas älskliugsverk* hennes orden, råkadie derföre redan 
inom ett sekel i djopt fär£all och i stallet för mönster af from-* 
het, såsom stiftarinnan åayftat,' blefvo Birgittinerklostren skam- 
fläckar af osedlighet i församlingen. Då man betviflat. sanningen 
af å» uppgifter, som finnas rörande det sedliga förfallet i Wad-^ 
stena kloster vid reformationens inbrytanda, är det icke ntåox 
intresse att från officiell källa erhålla ett vittnesbörd om hora 
det stod till i ett annat af ordens förnämsta kloster i Norden^ 
Maribo i Danmark. Biskop Niels Jespersen ingaf 1563 ett klagor 
mål öfvee nunnorna derstädes. ^De lefde*S säger han, ^'halfvägs 
som skökor och unga adelsmän drefvo diet förargligaste spel med 
dem i klostret; de stulo, trätte, slogos, drocko sig falla och 
önskade hvacandra tösen skock djeflar och att pocker måtte bilm 
på dem så stora som tat.*^ 

I slutet af boken meddelas åtskilliga utdrag af Biiigitta» 
skrifter. Hennes egenhändiga utkast med rättelser är af synner- 
ligt intresse. Från samma utkast är det facsimile af hennes 
handskrift, h vilket läses under det porträtt af sierskan,livarmed 
boken är prydd. Detta porträtt éu: taget efter en altartafla i 
hennes ännu qvarstående hus i Rom, der hon finnes afibildad. 

Slutligen må vi ock nä^nna ^t. ord ohl férfattaoen» sköna 
ocbi uttrycksfulla språk* Arbetets form är nemligen särdeles in* 
tagande och gör dess läsning till en verklig njutning. I författa- 
rens stil är en ovanlig förening af stor klarhet och reda med 
poetisk friskhet^ fulltonighet och bildrikedom. 

Ingen Svensk, kan.^ deram äro vi förvissade, lägga bort 
denna bok utan en liflig känsla, af tacksamhet nM>t dess förfatH 
tare, som med så stor skicklighet, samt med en. omsorg ofåt 
kärlek^ som af en. Svensk icke kannat öfverträffks-, skildrat denna 
vår kyrkligai Medeltid» största pisrsoniigbet; Måtta; deH' litterära 
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Mimverkan, som Mfj»t. meHan de ekandinaviska Iftndlmia, atlt 
mera fortgå, trtvecklu • sig odi bAra frukt ooh mitte mingo af 
(less hmkter btifva arbeten lika utmftrkta, som ^^Den hellige Bhr-' 
gitta eg Kirken i Norden*'* 

T..N. 



Dr Mari HfMe^ Handbueh der Protestantischen Polemik 
gegen die römisch-kathoHscbe Kircfae. Leipz. 1862. XXII 
n. 665 6. 8. Pris 8 Rdr 25 öre Rmt. 

De fleste bland rara läsare torde åtminstone till namnet 
känna den utmärkte kyrkohistorikern Dr Karl Hase, beldst hans 
kyrkohistoria, hvilken ännu i dess hemland npplefver nya upp- 
lagor, redan länge varit öfverflyttad på vårt språk, och hans 
Hutterus Redivivus tjenat såsom lårobok vid den presterliga bild- 
nmgen älven i vårt land. Dessa torde ock veta, att hans reli- 
giösa verldsuppfattning är långt ifrån att vara protestantiskt, än 
mindre lutherskt orthodox. Dr Hase hör fastmer till den mo- 
derna rationalismens förkämpar inom protestantismen. Han bär 
med rätta namn för att åt den vulgära rationalismen såsom ve- 
tenskaplig åsigt hafva gifvit dråpslaget. Men detta skedde inga- 
lunda för att derigenom rödja rum åt luthersk orthodoxi. 

Emedlertid har Dr Hase öppet öga för det storartade i 
nämnde orthodoxis byggnad och vördar den såsom historiskt 
fenomen, på det sätt, som endast en grundlig kännare kan göra 
det, men också endast på det sätt, som är förenligt med en 
afvikande personlig öfvertygelse. 

Vi hafva erinrat härom på det läsare, som taga hans bok 
i hand, måtte vara väl på sin vakt mot det myckna deri, som 
bär karakter af Hases egendomliga ståndpunkt. 

Men vi hafva icke erinrat derom för att afråda flrån arbetets 
genomstuderande. Det lönar mödan och skall bära rik frukt för 
bvar och en, som omtänksamt använder regeln att pröfva allting 
och behålla det godt är. I ett land, der konfessionella rifningar 
mellan protestantism och katholicism egarum, måste denna grund- 
ligt dräpande polemiska handbok blifva nästan oumbärlig. I vårt 
land har detta förhållande visserligen ej inträdt. Ett och annat 
symptom af romersk propagandism har dock i sednare tider visat 
sig; och den stillhet, som just för närvarande eger rum, torde 
ingalunda vara ett säkert tecken, att papismen uppgifvit sina för- 
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8Ök aU åtenrioDa v&lde idea Gordiska provinsen." En båndbok 
af ifrågavarande art. bör derföre åtminstone vara känd ätven hos 
oss, på det man i behofvets stånd må kunna göra sig nytta af 
densamma. Hon är för öfrigt t hög grad lärorik och för den, 
som intresserar sig för ämnet, verkligen fängslande. 

Denna polemiska skrift, likasom de flesta dylika af någon 
betydenhet från protestantismens sida, är framkallad af anfall 
från katholidsmen,ochafdevanställBingar, som dervid gemenligen 
förekomma. Möblers och i sednare tider Dbllingers och Peronnes 
med mycken skicklighet gjorda angrepp äro i denna skrift före- 
trädesvis afisedda. Med insigter, vunna icke blott genom grundligt 
studium af romerska kyrkan, sådan den träder fram på litteraturens 
område, utan genom långvarig urogängelse med katholiker och vi- 
stande i katholska länder, särdeles Italien, flyttar Dr Hase stri- 
den in på romerska kyrkans eget område, och blottar dess brister 
i princip och tillämpning på ett sätt, som endast den kan göra, 
hviiken med klar blick och lefvandé intresse för det storartade i 
dess byggnad, likväl förmedelst o väldig pröfning kommit till öfver- 
tygelse om denna byggnads svaghet, så snart 4^n dömes efter 
sanningens och rättfördighetens måttstock. Just derigenom, att 
Dr H. både till följe af naturanlag och vetenskapliga studier 
måste i flere hänseenden känna sig med liflig sympathi dragen 
till romerska kyrkan, blir hans genopnskärande polemik spner- 
ligen betydelsefull. Deremot måste man erkänna, att den humana 
ironi, som gör boken i allmänhet så läsbar, ingalunda förmår 
ersätta det djupa protestantiskt kristliga allvar, som utmärker 
Hases store föregångare, Martin Ghemnitz. 

Vi hade tänkt spara anmälan af detta arbete till dess tid 
och utrymme förunnats till en utförligare framställning. Oviss- 
heten när detta kan blifva fallet har bestämdt oss att på detta 
sätt leda våra läsares uppmärksamhet på det utmärkta arbetet 

Dr Helnrlell Selimld^ Die Geschichte des Pietismus. 
Nördl. 1863. VI och 507 s. Pris 5 Rdr 50 öre Rmt. 
Förf. till detta arbete är bekant hos oss genom sin hanidbok 
i lutherska kyrkans orthodoxa dogmatik, af hviiken nyligen i 
svensk öfversättning utkommit andra upplagan, äfvensom genom 
en liten dogmhistoria, af hviiken en öfversättning blifvit i 
vår tidskrift anmäld. Vi hafva icke ännu hunnit studera denna 
Pietismens historia, ej heller hört eller sett derom nl^ot på sak- 
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känaedom gnmdAdt omdöme. Men bvad vi kBonat genom ett 
flygtigare genomseende finna är» att den väl fftrtjenar tagae i betrak* 
tände och att den motsvarar ett intresse, som hos m&ngen bland 
vart lands vakna prester förefinnes, neraligen att erhålla från 
kyrkligt orthodox synpunkt en grundligare framställning af Pie- 
tismens historia. Förf. bekänner sig icke vara oinskränkt vän af 
Pietismen, Hans arbete bildar derföre ett motstycke till Hoss* 
bachs, i sitt slag förträffliga arbete: Philipp Jakob Spener nnd 
seine Zeit (1 Aufl. 1828. 3 Aufl. 1861), och häfdar såsom sådant 
sin plats jemte detta. Nyare undersökningar hafva ock bragt i 
dagen källor till bedömande af Pietismens väsende och historia, 
bvilka icke stodo Hossbach till buds. 

Efter SEeltfiehrlft filr dle ses. liuth. Tlieek u« 
Mlrehe 1863 h. 3 anmälas föyande böcker: 
Bf« Sehoeekenborger, VorleiuDgeii Ober nentest SSeitgetohlohte. Åns 
dei«eii bandfchriftl. NachUif herausg. von Dr Tb. LOblein. MU Vorwort v. 
Hundesbogen. Mit einer Katte. 1862. XII u. 256 s. 8. Pris 3»7&. — Man 
förvoxle icko nytentamcntlig tidttbintoria med nytcetanicntlig bistoHa. Den förra, 
hvilkcn bftr Icmnas, ftr en framställning af den allmftnna bistorieu, •& vidt 
denna är med den nytestamentliga samtidig ocb likt en ram omsluter densamma. 
Betydelsen af en s&dan bild för ratt uppfattning af sjelfra den nytestamentUga 
historien, d. &. den historia, som inneslutes i Nya Testamentet, Sr ganska stor. 
Ifrågavarande arbete af den utm&rkt skarpsinnige, Iftrde ocb grundlige, mensk- 
ligcn att tala, alltför tidigt bortg&ngnc roformorto tbeologen Scbneckcnburger 
loninar, enligt kännares omdOme, en synnerligen god ledning i denna del uf 
theologiskt vetande, ocb förmenar cgas ocb studeras. 

H. J. Flttggei Lebrbuch der bibliscben Ooscbichte. Tb. 1. dos alto 
Testament Hannover 1 862. 8. 3518. Fris 2,75. —Efter Prof. Dclitzscb meddela 
vi ang&ende detta, s&som det vill synas, förträffliga arbete födande: HvadTbo- 
masius i sina **Orundlinien** Ajitadkommit för de medlersta klasserna af den 
lärda skolan, ocb Kurts i sin heliga historia, pä ett mera skizzartadt sätt, 
för den hOgre gymuasialbildningen , det åstadkommer Flägge under formen of 
fortlöpande historia, i hvilkcn äro in väfda alla upplysningar ocb förklaringar, som 
erfordras till ämnets riktiga uppfattning, för en större allmänhet. Arbetet är 
h&Uet i den sannskyldigt populära ton, som gör det tillgängligt för hvar och 
en, utan att derigenom ämnet utvattnas. Det framställer s&som forskningens 
frukt en bild, som m&ste för hvar och en blifva tilldragande, ocb skall till- 
skynda den ene mer den andre mindre undervisning och njutning, allt efter 
som man mer eller mindre grundligt intränger i detsamma. Det är en bok för 
ung och gammal, för skola ocb hem, för lärare och lärjungar, synnerligen för 
dem bland de förra, bvilka böra veta att efter lärjungames bildningsgrad och 
de respektive klassemas bebof lämpa det här meddelade. Äfven de, bvilka 
hafva nybegynnare att undervisa, mfc ej underläta att bruka denna grundliga 
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hjélpkftllft, ty vetenskapens högsta problemer och de orat^néigftt. frågor beiOHi 
hvftrmiclra ofta gsmtka nftra^ och det gifeeB blaad JiyrUiga t^j^pglfter iogen^ 
hvars lösning i sjelfva verket fordrar så grundlig ins^ i de vetenskapliga frå* 
gömas ställning, som just predikan och katechisation. Författaren har vid sina 
nio-åriga förstudier till ifi*ågavarande arbete haft denna sanning klar för sin blick. 
Hans ai^ete ar ett bland de få i vår tid, som förtjenar berömmelsen att på 
veteBBkapens^ branta, mödofiamma stig hafva ledt oss till en fn tttsigt, 4er vi, 
förgätande stederiampaiis rOk och bokappaimtens dam, vinna en le&ads£rifik> 
hanförande, Ijoflig anblick af den gammaUestamcBtliga historiens sköna falt, 
belysta af Guds karleksrådslut och omgifha af "bergen, från hvilka vår' ^jelp 
kommer." 

Nachgelassepe g^istlicJie Lieder von Carl Joh. Ph. Spitta* Mit des 
Dichters Bildniss. Leipz. 1861, XVIH u. 178 s. 8. — Flere af våra läsare 
torde redan hafva gjort bekantskap med denne älskelige sångare inom nådens 
vcrld. Hans "Psalter und Harfe" har åtminstone länge varit tillgänglig. Mild, 
IjnAg, klar, stark kristlig tro i förening med skön, i sanning poetisk form 
göra hans qvaden till dyrbai» perlor. Deras karakter figger ttttoyekt i fDljande 
strofer: 

Ein Reich, wo solch ein treuer 
Und guter Herr gebeut, 
Dem Alle lieb und theuer. 
Da wohnet Fried und Freud. 
Da ist man so selig, so still, so geborgen, 
So herzlich sufrieden und los aller Sorgen, 
So sicher gestelit in allmächtiger Hut I 
Herr Jesu! "vvie habens die Deinen so gut! 
Prydligt broscherade exemplar kosta 2,75, med guldsnitt och guldpress- 
, ning 3,75. 

Dr C. V. Ltttzow, Die Meisterwerke der Kirchenbankunst Eine Dar- 
stellung der Gesch. der christl. Kirchenbanes durch ihre hauptsächlichsten Denk- 
mähler. Mit 26 Abbildd. Leipz. 1862. VIII u. 424 gr. 8. Pris 9,25. — 
Arbetet innehåller en mera beh »glig och underhållande, än egentligen veten- 
skaplig, från religiösa och theologiska diatriber fullkomligt fri framställning af 
sitt ämne. Det erbjuder >en rad af enskildheter, liksom architektoniska biografier, 
hvilka skola göra läsaren noggraunt bekant med de karakteristiska detaljerna 
af hvarje särskild företeelse, och förmedelst skildring af de kyrkliga mäster- 
verken och deras historia gifva en förestä-Uning om den ifrågavarande konstens 
utvecklingsgång i allmänhet. Sålunda ställer det för våra Ögon 26- stora byggnads- 
konstverk i lärorika och intressanta skildringar och tillika förträffliga afbildnin- 
gar, från St. Paul i Rom och Söphiekyrkan i Constantinopel genom domen i 
Pisa, St. Marco i Venedig, Kathcdralen i Cordova, domen i Mainz, i Speyer, 
Bamberg, Paris, Chartres, Rheims, Amiens, Rouen, Caen, Lincoln, Strass- 
burger Mtlnster, domen i Freibnrg, Cöln, Wien, Kathedralen i York, West- 
minster Abbey, domen i Antverpen, Burgos, Milano, Siena, Orvieto och Flo- 
rens ända till St. Peter i Rom. 



Sid. 123, I6:de raden står deklatorisk — Uls deklaratorisk. 



OfVersigt af den Rysk-Evangeliska kyrkans tillstånd*). 

Genom freden i Nystad 1721 infbrlifvades med det stora Ryska 
riket de gamla Svenska transbaltiska provinserna Ingermanland, 
Estland ocb Liffland. I fredsfördraget utlofvades å Rysslands 
sida, att dessa länders kyrko- och skolväsende skulle få förblifva 
orabbadt i det skick, som det då befann sig. Sedan Gustaf II 
Adolf kommit i besittning . af dessa länder, hade han med stor 
ifver vårdat sig om deras religiösa förhållanden. Anstalter vid*- 
togos för kyrkors uppbyggande, prester och lärare anskaffades 
och till sådanas bildande inrättades ett universitet i Dorpat jemte 
andra lägre läroverk; äfven gåfvos föreskrifter för kyrkostyrelse 
och liturgiska handlingar. De följande regeringarne verkade i 
samma anda. Under Carl XI blef 1686 års kyrkolag gällande 
äfven för dessa länder, och den har intill sednare tider (1832) 
så förblifvit. Ett stort hinder för den åsyftade verkan af alla 
dessa anstalter låg deruti, att lärarena, merendels Svenskar eller 
Tyskar, väl förstodos af stadsboarna, men voro obekanta med 
de språk, som talades af flertalet af landsbygdens innevånare. 
Dessa förblefvo derföre icke sällan i sin gamla okunnighet. Ett 
sådant förhållande kunde dock ej blifva oanmärkt. På många 
trakter anskaffades lärare, bekanta med infödingarnes tungomål. 
Bibelöfversättningar ombesörjdes och uppbyggelseskrifter utgåfvos, 
dels prosaiska dels sångböcker. Genom alla dessa anstalter hade 
Estland och Liffland blifvit stadfästade i sin Lutherska bekän^ 
nelse och äfven Ingermanland tillhörde till större delen samma 
tro. 



1) Följande skildring, som endast omfattar Kejsardömet Ryssland, ej bir 
länderna, Finland och Polen, utgör ett sammandrag af en artikel i en af 
Dieckhoff och Kliefoth utgifsren theologisk tidskrift, hvilken artikel, sjclf ett 
sammandrag, såsom sin källa uppgifver: Materialien zur Geschichte und Stati- 
stik des Kirchen und Schulwesens der £v. Luth. Gemeinden in Russland, ge- 
sammelt und herausgegeben. von C. H. Busch. Petersburg 1862. 

Theolog. Tidskr. 1863. Haft. V. 13 
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Freden i Nystad gaf således Ryssland trenne provinser med 
Luthersk befolkning. Men det långvariga kriget hade på ett för- 
skräckligt sätt förvildat folket och förstört förut befintliga an- 
stalter för dess religiösa uppfostran. Serdeles hade Ingennanland 
svårt lidit och ännu i dag' äro såren ej fullt läkta. Kyrkor och 
prostgårdar voro nedbrända och godsägames likgiltighet jemte 
böndernas fattigdom försvårade ofta deras återställande. Man fick 
derföre vara nöjd, om man kunde aiiskaffa byggnader, som åt- 
minstone lemnade ett nödtorftigt skydd emot väder och vind. 
Men ännu beklagligare var den stora bristen på pastorer. De 
förutvarande voro till en stor del döda eller bortflydda och från 
Finland funnos få benägna att lemna hem och fosterland för att 
flytta till "de grymma Ryssame." Själavården blef derföre ytterst 
bristfällig. Det var derföre föga underligt, att talrika öfvergångtr 
«kedde till den Grekisk-Katholska kyrkan. Först rfler Finlands 
förening med Ryssland blef det församlingarne lättare att från 
universitetet i Åbo (sedan Helsingfors) erhålla predikanter, be- 
kanta med det Finska språket År 1632 utkom en ny kyi^olag. 
Dessa tilldragelser, jemte inkallande af ett par utmärkta män, 
Cygnseus och Lundblad, hvilka vid olika tider af detta århun- 
drade haft del i kyrkostyrelsen, hafva betydligt förbättrat ställ- 
ningen, ehuru ännu mycket återstår att önska. 

Innevåname i Ingermanland, senkles qvinnoma, stå i all- 
mänhet på en mycket låg bildningsgrad. Orsak^na härtill torde 
i betydlig mån vara att söka i befolkningens tryckta ställning 
och den ringa undervisning, som densamma meddelas. Folket 
är emellertid flitigt, redbart och nyktert samt hyser mycken till- 
gifvenhet för sina faders tro. Denna tillgifvenhet visar sig bland 
annat uti flitiga kyrkobesök äfven under den kallare årstiden och 
oaktadt de långa afistånden. Det är emellertid klart, att dessa 
kyrkobesök ej kunna vara tilkäckliga för att bibringa folket en 
någorlunda fullständig och redig christendomskunskap. För att 
egga det till läsning af bibel och katekes hållas derföre årliga 
husförhör. De fåtaliga presterna räcka ej till att ofta träda i 
nära beröring med flertalet af folket På skolor råder stor brist 
Guvemementet S:t Petersburg har 19 landtpastorater med 64,597 
församlingsmedlemmar, men blott 8 skolor, 9 skollärare och 515 
skolbarn. Oaktadt nu visserligen bönderna bruka om söndagarna 
läsa i psalmboken eller bibeln (åtminstone evangeliet och episteln 
för dagen) eller i en omtyckt postilla, ''Misanders sabbatsro", så 
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måste natiurligtvls under sådana förhållanden folkets religiösa 
kunskap vara högst bristfllllig. Derföre qvarlefver också mycken 
vantro bland folket. 

En annan sorglig fbljd af bristande undervisning torde vara 
den 6. k. Springarsekten, uppkommen omkring 1813. Dess med^ 
lemmar förmena, att hvarje sann Christen måste äga en genom 
ihärdig bön vunnen omedelbar andelig upplysning, bevittnad ge- 
nom hvarjehanda yttre tecken, såsom skriande, kringspringande, 
klappande med händerna. Endast en så af anden upplyst kan 
rätt förklara skriften, men den, som kommit rätt långt i upp- 
lysning, behöfver den ej mera, ty ^han har ju anden.** Af samma 
skäl föraktas kyrka, gudstjenst och läroembete. Nattvarden anses 
äfven af somliga såsom för dem öfverflödig, andi^a administrera 
den sjelfva under bröd och vatten. Men andens gåfva måste 
ock visa sig i en synnerlig lefvernets helighet, bestående i för- 
sakelse af all jordisk njutning, fläsk, tobak, bränvin, ja, 
stundom salt. Härmed sammanhänger förakt för äktenskapet 
såsom en köttslig, och verldsUg förbindelse. De rätt heliga 
måste lefva såsom bröder och systrar i tron. Häraf uppkommer 
naturligtvis mycket ofog och många oordningar. Denna sekt har 
vunnit anhängare i många af Ingermanlands församlingar. Då 
presterskapet i predikningar allvarsamt varnat emot dessa villo- 
meningar, hafva här och der sektens ledare i kraft af sin på- 
stådda omedelbara upplysning förbjudit kyrkobesök. Ändra påstå, 
att man ej får äta ur samma fat med dem, som ej äro bekym- 
rade om sin salighet, ej heller af sådana personer tillagad mät 
o. s. v. År 1849 kommo ett par af sektens ledare i beröring 
med den Ryska sekten Skopzy (de omskurna) och läto omskära 
sig. Från dem härleder sig troligen den Finska Kastratsekten, 
om hvilken man föga annat känner än de många besynnerliga 
ceremonier, som iakttagas vid upptagandet i dess sköte. livar och 
en, sont ej tillhör densamma, anses blifva fördömd. Kastreringon 
tyckes ej vara oundgängligen nödvändig, ehuru dertill ifrigt upp- 
manas och dess försummande medför förlusten at den saligheten 
att få inrida i himmelen på en hvit häst. — Anhängarna af båda 
dessa sekter hafva blitVit träffade af lagens arm. livad Springar- 
sekten angår, uppgifvas de verldsliga straffen ej haft åsyftad ver- 
kan; och samma erfarenhet tyckes man hafva gjort äfven med 
den andra, då utom omkring 80, som aflidit i Petersburgs fän- 
gelaer, flera hundrade måst skickas till Siberien. 
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Åfvea Estland och Liffland hade lidit mycket nnder nordiska 
kriget. Så hade universitetet i Dorpat blifvit npplöst, och det 
återställdes först i början af detta sekel. Lättare än Ingerman- 
>]and kunde dock dessa provinser erhålla lärare från Tyskland. 
Crenom dem inkom först Pietism, sedan Rationalism och Natu- 
ralism i landet, Serdeles den Tyska befolkningen rönte en be- 
klaglig inverkan genom den nya visdom^ som nu predikades. 
Hos landtbefolkningen fann den dock föga anklang. Der saknades 
<deQ slags bildning, som såsom en beredd jordmån fordrades, för 
att otrosutsädet skulle rätt trifvas. Likväl urvattnades handbok, 
katekes och psalmbok under den nya tidsandans inflytelse, och 
sällan hördes Guds ord rent predikas i kyrkorna. Såsom en 
motvigt häremot utvecklade Hermhutarförsamlingen liflig verksam- 
het Så kunde år 1818 Diaconus Ewald från Liffland på en 
synod i Hermhut omtala, att i dessa provinser funnes 144 socie- 
teter med 31,000 församlingsmedlemmar o, s. v. Herrnhutames 
verksamhet var dock mindre en missionerande — till att återföra 
de i otro försjunkna till en lefvande kännedom om sin Gud och 
Frälsare — än snarare ett samlande af de troende medlemmarna 
af församlingen för att meddela dem en själaföda, som de ej 
längi*e kunde finna hos sina egna lärare. Jemte det myckna goda, 
fiom på detta sätt åstadkoms, blef dock Herrnhutames separe- 
rande sätt att gå tillväga en anledning till väckande af andligt 
högmod och ringaktande af kyrkans predikan och sacraments- 
förvaltning. Detta visade sig serdeles, när en bättre anda bör- 
jade vakna inom kyrkan. 

Det 1802 återupprättade universitetet i Dorpat kunde i för- 
-stone till följe af otron eller olämpligheten hos der anställda lä- 
rare ej blifva till verklig välsignelse. Sådian kunde först inträda, 
sedan 1826 Dr Ernst Sartorius blifvit professor i Dorpat och 
ungefi^r samtidigt dermed äfven de öfriga theologiska lärareplat- 
serna blifvit beklädda med bekännelsetrogna lärare. Den nya 
kyrkolagen af år 1832 föreskref såsom förbindande norm för pre- 
ster och religionslärare Guds ord, sådan dess lära i Concordiae- 
boken är framställd. Genom densamma gåfvos ock i mild evan- 
gelisk anda affattade liturgiska föreskrifter, genom hvilka ett slut 
gjordes på det godtycke och den regellöshet, som förut varit rå- 
dande derutinnan. Samtidigt härmed infördes synoder ^f presteraa 
inom hvarje konsistorialområde. Dessa hafva mäktigt bidragit 
-till väckande och befordrande s& kyrkligt sinne ibland presteraa. 
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År 1831 stiftades ett bibelsällskap, genom hvilket Onds ord 
blifvit satt i händerna på den infödda befolkningen. Alla dessa 
ungefär samtidiga tilldragelser hafva hvar i sin mån bidragit, till 
väckande af ett friskt troslif inom dessa provinsers kyrkor. Här- 
till kommer serskilt för Liffland, att ridderskapet derstädes på 
sednare decennier allvarligt sökt att på ett lämpligt sätt ordna 
provinsens skolväsende. Fördenskull är ett klockare- och skoU 
järare-seminarinm inrättadt i staden Walk. De derstädes bildade 
lärarena förestå sockenskolorna, från hvilka åter lärare tagas 
till att undervisa i de småskolor, som äro inrättade på de ade-, 
liga godsen. I dessa sednare undervisas i innanläsning, katakes, 
biblisk historia, kyrkosång och, om så äskas, skrifya och räkna. 
De som nu kunna och vilja inhämta större kunskt^per, vända sig 
till sockenskolan, der, utom ofvannämnda undervisningsämnen, 
ytterligare pläga tillkomma historia (serskilt reformationshistoria), 
geografi och tyska. — Hvarje sockens skole-angelägenheter besörjas 
af en direktion, i hvilken pastor är sjelfskrifven medlep. Denne 
bar företrädesvis att hålla uppsigt öfver undervisningens bedrif- 
vande. — Skyldiga att bevista godsskolan äro alla barn från 10 
år till dess de blifvit konfirmerade. Men dessutom äga socken- 
skolstyrelserna att pröfva och tillse, om och huru de yngre bar- 
nen blifva undervisade i hemmen. Derföre äger skolläraren att 
anställa förhör med barnen, om skäl finnes till tvifvel på upp- 
fyllandet af denna föräldrarnes pligt. öfver sockenskolstyrelserna 
finnas dessutom öfverordnade myndigheter för skolväsendets vård 
och befrämjande inom större kretsar. Liffland har nu för den 
icke Tyska befolkningen 749 skolor och närmare 20,000 skol- 
barn, utom det ännu större antal barn, som undervisas i hem- 
men. Blott en församling, Ilolmhof, finnes, som alldeles saknar 
skolor. 

I Estland och på ösel råder större försumlighet i afseende- 
på barnaundervisningen. Ridderskapet gör der mindre uppoffringar 
för denna sak. Så finnas i Estland 8 församlingar, der skolor 
aldeles saknas, och månfl;a, der undervisningen är mycket brist- 
fällig och ojemn, så att 4 å 5 procent af konfirmanderna ej en 
gång kunna läsa innantill. Nyligen har dock ridderska|5et tillsatt 
en kommission, för att afgifva förslag rörande en bättre organi- 
sation af skolväsendet. I ösels 12 landtförsamlingar finnas 11 
sockenskolor och 151 godsskolor. Endast ön Rnnö, med en be- 
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fQlkning af 366 Svenskar, saknar aldeles skolor. Men äfrsn der 
sådana finnas, äro de ofta i ett sorgligt skick. 

I största delen af Knrland ordnades kyrkans angelägenheter 
af dess förste hertig Gotthard Kettler. Vid en visitation, som 
på hans befallning anställdes 1566, upptäcktes, att, utom i sta- 
derna, provinsen endast ägde några få små trädkyrkor. Hertigen 
vidtog då anstalter till uppbyggande af kyrkor, skolhus m. m. 
1572 tillsattes en visitationskommission , som skulle ordna kyr-% 
kans angelägenheter på hvarje ställe. Först 1609 hade denna 
kommission fullgjort sitt uppdrag. De anmärkningar, som då 
träffades, äro ännu förbindande. Nu var visserligen meningen, 
att ofvannämnda kommission skulle genom alltjemnt fortgående 
visitationer vaka öfver åtlydnaden och beståndet af de anbefalda 
åtgärderna. Men Kurlands landtdag, som med hertigen delade 
"jura circa sacra**, inskränkte mer och raei* reg^ngens visits^* 
tio6srätt. En följd häraf blef , att de kyrkor, som skulle under- 
hållas af,enskilta, så smånhigom förföllo, ja, >stUQdom bortsål* 
des och nedrefvos. Många kyrkor lemnades Ock till Katholikema, 
en förändring, som Polska konungame plägade gynna. Först 
sedan Kurland 1795 blitvit en Rysk provins, erhöllo kyrkor och 
kyrkoegendom ett kraftigt skydd emot patronemas godtycke och 
^ennytta. — Sedan ä^dre tider tillbaka är Kurland deladt i 25 
pastorater och biskopsdömet Pilten i 7, Dock har redan från 
början antalet af kyrkor och predikanter varit långt större. Denna 
indelning har stor betydelse i afeeende på ridderskapets rättig- 
heter och låter sig derföre svårligen förändras. Men många om« 
ändringar hafva under tidernas lopp ägt rum med kyrkor och 
de områden, hvars innevånare skulle höra till hvarje kyrka. Ofta 
har ett gods fått rättighet att begagna en viss kyrka, nnder det 
ett ännu närmare beläget ännu måste hålla sig till en mera af- 
lägsen, till hvilken kanske vägen går förbi den förstnämndas 
kyrkomur. Äfven församlingarnes storlek är högst olika. Sådana 
finnas på 10 a 15 tusen själar, andra hafva blott 1000 a 3000. 
I somliga trakter af landet finnes öfverflöd på kyrkor, annorstä- 
des ligga de så glest, att folket stundom har fiere mil till sin 
kyrka. — I afseende på gudstjensten rådde fordom den största 
frihet. Nästan hvarje kyrka hade sina liturgiska anordningar. 
På somliga orter hade den liturgiska delen af gudstjensten i^tan 
alldeles försvunnit, i det denna bestod af en psalm, predikan 
med bön och uttalandet af välsignelsen och så åter en psalm. 
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Fftrst 1832 infördes större enhet genom den nya kyrkolagen. 
Såsom för Letterna mera egendomligt märkes dels klockarens 
morgonbön med församlingen före gads^enstens början, dels bru- 
ket att efter predikan frambära enskilta, stundom namngifna, 
personers lekamliga eller andliga behof Inför Herran, något hvarpå 
menigheten lägger stor vigt. — Letten har ett sinne, öppet för 
religiösa intryck; hans stora okunnighet gör dock, att han ofta 
förfaller till vantro. Denna visar sig t. ex. i hans tro på spöken, 
trollkarlar och spåqvinnor, eller i hans grufliga förskräckelse för 
den Katholska messan. Den, öfver hvilken en sådan blifvit läst, 
bar att vänta något Guds straff. Det är derföre en vanlig ho- 
telse, att man skall låta läsa en messa öfver sin fiende. — H varje 
vigtigare tilldragelse firas gemenligen på ett ];eligiöst sätt Den, 
som ärnar gå till nattvarden (hvilket plägar ske 2 a 3 gånger 
om året, af de Tyskiserande blott en gång), anskaffaer sig en 
förebedjare och föresjungare. Sammalunda vid trolofningar och 
dödsfall. Framför allt firas begrafningar med många egendomliga 
ceremonier. — .Skolväsendet har på sednare tider gått mycket 
framåt, och man har hopp att genom det skolstatut, som snart 
väntas, ännu flera brister skola blifva afhulpna. År 1861 upp- 
gåfvos skolornas antal till 309, hvaraf 172 kyrkoskolor. Man 
beräknar en skola på ett innevånarantal af 1400. Skolbarnens 
antal var 13,020. 

Oberäknadt S:t Petersborg, i hvilken stad man räknar om- 
kring 41,000 Tyskar och 27,000 Svenskar, Finnar, Ester och 
Letter af Luthersk trosbekännelse /jemte 3,700 reformerta Tyskar, 
finnas i samtlige östersjöprovinserna 1,667,448 protestanter, ibland 
hvilka något öfver 1000 reformerta. I det öfriga Ryssland upp- 
gifves antalet protestanter till 284,246, afhvilka omkring 250,000 
i de Tyska kolonier, om hvilka vi straxt skola tala. Dessutom 
finnes i vestra Ryssland omkring 12,000 reformerta samt här 
och der ett obetydligt antal anhängare af hvarjehanda protestan- 
tiska sekter. — Dessa protestanter utgöra 427 församlingar med 
474'prester under 8 konsistorier, nemligen de i Reval och Riga 
för de liknämnda städerna och närmast dithörande landtpastora- 
ter; de för Kurland med någon del af vestra Ryssland, Liffland, 
ösel och Estland; det i S:t Petersburg, dit utom Ingermanland 
äfven en stor del af det öfriga Europeiska Ryssland hörer, inalles 
75 pastorater, utspridda på öfver 50,000 qvadratmiP); samt 

1) Hit hOra äfven Uysslands besittningar i Amerika. 



200 

slotligen konsistoriet i Moskwa, som har styrelsen 'éfv&t hela det 
öfriga Byssland och Siberien. Öf^er dessa konsistorier står ett 
generalkonsistorium i S:t Petersburg, hvilket i sin ordning i ad- 
ministra ivt hänseende hör under en afdelning i inrikesministeriet, 
i judicielt under dirigerande synoden. — För denna författning har 
Rysslands protestantiska kyrka att tacka 1832 års kyrkolag, 
genom hvilken den i Östersjöprovinserna redati förut befintliga 
konsistorialförfattningen genomfördes äfven för den öfriga delen af 
riket samt gafs en enhet i generalkonsistoriet. Ofvannämnda 
kyrkolag har äfven den förtjensten, att den endast uppdrager 
vissa allmänna bestämmelser, lemnande för öfrigt full firihet att 
ordna det mera speciella efter hvarje orts traditioner eller natio- 
nella och locala egendomlighet. För en kyrka, bestående af så 
olikartade beståndsdelar, som den Ryska, var en sådan frihet af 
stor vigt. 

Utom Östersjöprovinserna finnas ännu tvenne trakter af 
Ryssland, der protestanter äro bosatta till ett större antal. 

Ar 1764 inkallade Katarina II kolonister från alla delar af 
Tyskland, hvilka skulle bosätta sig i de nuvarande guvernementen 
Samara och Saratow, för att tjena angränsande trakters inne- 
vånare till mönster i ett förbättradt åkerbruk. De gynnades 
mycket och länge af regeringen, som på detta företag påstås 
hafva användt omkring 6 millioner rubel. Men dessa kolonister 
voro till en stor del lättingar och äfventyrare, som hoppats i de 
nya hemmen få njuta ett behagligt och makligt lif såsoro högt 
aktade läromästare för förut halfvilda folkslag. Men då dessa 
luftslott ramlade; då, oaktadt allt understöd från regeringens 
sida, de dock måste arbeta för att erhålla sitt dagliga bröd; då 
de kringboende Ryssarne betraktade dem med ovilja; då slutligen 
de nomadiska Kirgiserna kommo från sina stepper, plundrade 
brände, förstörde deras egendom och boskap, och dödade eller i 
fångenskap bortförde många af dem sjelfva; då tröttnade de vid 
sitt nya hem och längtade tillbaka till fäderneslandet. Många 
begåfvo sig ock på vägen dit, men blefvö dels dödade af Tar- 
tarerna, dels genom utsända Kosackpiketer tvingade att återvända. 
Sedan höll regeringen sträng uppsigt öfver kolonistema och tvang 
dem atjt arbeta. Men detta var dera ett helsosamt tvång. Tukt 
och ordning blefvo herrskande, idoghet och thy åtföljande väl- 
stånd tilltogo, och — bäst af allt — nöden och bedröfvelsen drefvo 
till bön. Förhållandet till infödingarne har ock förbättrats och 



201 

äfven Kirgiserna hafva genom militärmakt fatt Isura sig att re- 
spektera sina nya grannar* — De ursprubgliga kolonistema, 25,000 
till antalet, förökade sig hastigt, så att regeringen måst ntvidga 
deras område. Ar 1861 voro' koloniemas antal 125 med 166,414 
innebyggare. De äro fria från soldatatskrifning och hafva en kom- 
munalförfattning efter Tyskt mönster. I ecclesiastikt hänseende 
äro de fördelade i 25 försatnlingar. Hvarje koloni har sin egen kyrka 
eller åtminstone ett skolhus, der pastor i tor och ordning pre- 
dikar. Då hvarje pastor följaktligen har sig flera kolonier anför- 
trodda, kan han ej infinna sig i hvar och en mer än hvar 4:de 
å 6:te söndag, stundom än mera sällan. I hans frånvaro förrättas 
gndstjensten af skolläraren på stället efter viss honom meddelad 
foreskrift, hvarvid begagnas någon postilla, såsom Brastberger eller 
Hofacker, någon gång Ahlfeld eller Hnhn. Denna anordning med- 
för naturligtvis mycken möda och besvär för pastor, synnerligen 
då irån moderkolonien utflyttningar skett till kanske aflägsna 
trakter, hvilka kolonisvärmar räknas till den församling, från 
hvilken de utgått, till dess de kunna bilda egna församlingar. 
Det är äfven klart, att härigenom själavården ej kan annat än 
väsendtligen lida. Prestemä, läijungar från universitetet i Dor- 
pat, söka dock, så vidt krafter och förmåga det medgifva, att 
befordra kyrkligt lif.— :! hvarje koloni finnes en skollärare, som 
undervisar i innanläsning, skrifva, räkna, biblisk historia och 
kyrkosång. Stor brist råder dock på goda och dugliga lärare. 
Dels finnes ej någon läroanstalt för sådanas bildande, dels tänka 
bönderna nog mycket på besparing, hvarföre de till lärare helst 
vilja antaga den, som erbjuder sig för bästa priset Detta har 
vållat stor skada. Nu har man stadgat, att ingen får antagas 
till skollärare, som ej förut blifvit pröfvad och befunnen tillräck- 
ligt kunnig. — En annan svårighet är det stora antalet skolbarn 
i skolorna. I hvarje sådan finnes öfverhufvud 200 lärjungar, 
hvilka alla skola undervisas af en person. I några skolor, der 
antalet är ännu större — man har exempel på, att det stigit ända 
till 1000 — har läraren ett biträde; men denne, som merendels 
är ung och sjelf behöfver undervisning, aktas derföre ringa af 
barnen och är ej af serdeles stor nytta. 

Från något sednare tid härstamma de kolonier, som finnas 
i Bessarabien, på Krim samt i guvemementen Cherson och Je- 
katerinoslaw. Då Bessarabien 1812 blifvit en Rysk provins, dit- 
kallade Alexander I de, mest 'Wiirtembergska, kolonister, som 
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1803 bosatt rig i Polen. Dessa, otarmade genom krig och olyckor, 
hörsammade inbjudningen. Många Preassbka familjer medföljde 
dem. Mellan dessa och Nordtyskarne å ena sidan och Sydty- 
skame, de s. k. Schwabame, å den andra, förefinnas vissa olik- 
heter särskilt i religiöst hänseende, i det de sednare äro långt 
mera benägna fÖr svärmiska fanderingar än de förra. Scbwabar- 
nes större liäighet gifver dem merendels ett öfvervägande infly* 
tände, der båda stammame lefva tillsammans. — De först anlända 
kolonisterna hade under sin vistelse i Polen varit likgiltiga för 
det, som Guds rike tillhörer. £n del af dem hade der saknat 
all själavård. Den Ryska regeringen anskaffade visserligen nu 
först en, sedan två predikanter, som skulle besöka samtlige ko- 
lonierna, predika och utdela sacramentema. Men de stora af» 
stånden gjorde detta alldeles otilhräckligt Kolonistema voro äf- 
ven den första tiden så upptagna med sina jordiska bestyr, att 
de gåfvo sig föga eller ingen tid till Guds ords läsande eller 
hörande. De törsta åren vat derföre tillståndet i religiöst hän- 
seende serdeles beklagligt. Men Gud hemsökte kolonisterna med 
h varjehanda olyckor, såsom missväxt, kreaturssjukdomar, för- 
ödelse genom gräshoppor, farsoter. Detta bevekte många att med 
allvar begynna fråga, huru de skulle salige varda. Vid denna 
tid vistades i Sarata Ignaz Lindl, en 7. d. Katholsk prest, som 
samticägt med Gossner hade kommit till evangelii kännedom och 
sedan med sina anhängare från sitt fädernesland Bayern emigre- 
rat tUl Bessarabien. Lindl ville ej sluta sig till någon viss kyrka, 
utan sökte att åstadkomma en icke konfessionel bibelchrist^dom* 
Dessa sträfvanden förde honom så småningom till hvarjehanda 
förvillelser, hvilka äfven på ett förderfligt sätt inverkade på arten 
af den väckelse, till hvilken han var ett medel. — Till denne 
man vände sig nu de bekymrade själarne, då deras egna lärare 
ej lemnade dem den vägledning bch tröst, som de behöfde. Lindis 
folk vänliga väsende, hans stora predikogåfvor, den sköna sången 
vid gndstjensten , allt detta bidrog äfven att draga folket till 
honom. Många af dem, som genom honom blifvit uppväckta, 
började sjelfva hålla botpredikningar, något, som Lindl tillstyrkte 
och gynnade. Härigenom uppstodo talrika väckelser och många 
själar blefvo på fullt allvar omvända till Herren sin Gud. Men 
det osunda och sjukliga, som fanns hos Lindl, visade snart sina 
sorgliga frukter. År 1843 separerade sig en stor skara från 
församlingen och bildade en egen sekt, den de kallade den ''apo- 
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det, som tillskrefs dem af den nu till Tyskland återvände Lindl 
eller en med honom likasinnad vid namn Wlirz. De hade egen 
gudstjenst och sacramentsförvaltning, förkastade äktenskap oob 
^gång, afhöUo sig från viss sorts mat o. s. v* Sjelfva böllo de 
sig för att vara de ntkorades lilla hop, som Gud framför andra 
kallat till sali^et 

Vid denna tid var landet välsignadt med trogna lärare, som 
rent och klart förknnnade Onds ord. Länge voro alla deras för- 
maningar och varningar förgäfves. Men ifrån 1846 har sekten 
varit i oafbrotet aftagande. Några af dess medleramar försjönko 
i uppenbara synder och laster, och detta öppnade ögonen på 
många allvarliga, men vilseförda fiamiljer. Ungdomen ville ej 
heller låta binda sig af sektens egenheter, utan vände sig till 
församlingslärarena för att af dem erhålla undervisning. Nu åter- 
står blott ringa spår af detta svärmeri, som en gång vtickte så 
mycket buller. 

Äfven andra, mer eller mindre svåra, förvillelser hafva här 
och der visat sig, serdeles hos de &• k. Schwabame» Så finnas 
de, som tro på apokatastasis, andra åter, som hylla Jacob 
Böhmes mystiska funderingar, eller som synnerligen studera Jung* 
StilHngs skrifter och grubbla öfver själarnes tillstånd efter döden, 
tro sig hafva andeuppenbarelser o. s. m. Äfven ibland dem» 
som icke hängifva sig åt dylika svärmerier^ förmärkas olika rikt- 
ningar* Somliga värdera företrädesvis Michael Hahns skrifter» 
och lägga öfvervägande vigt på helgelsen, hvars grader de noga 
bestänmia. Andra finna sin hufvudsakliga uppbyggelse i Wibr- 
tembergaren Pregitzers arbeten och, i sin ifver att klart och starkt 
framhålla rättfärdigheten af tron allena, ifra de ofta på ett oför- 
ståndigt sätt emot lagen o. s. v. Slutligen finnas här, liksom i 
Wolgakolonierna, några reformerta, som dock endast i frågan 
om nattvarden hafva något egendomligt och för öfrigt gerna sluta 
sig till de Lutherska lärarena. — Men utom alla dessa mer eller 
mindre villfarande riktningar, finnas många allvarliga fromma 
själar, som uppbygga sig ur Gods ord och dermed öfverensstäm- 
mande skrifter, såsom Arndt, Scriver, Francke, Bogatzky, Fresenius 
m. fl. Dessa, som kallas Pietister, pläga utom söndagsgudstjensterna 
äfven under veckans lopp församla sig en eller två gånger för att 
ur ofvannämnda eller andra renläriga arbeten hämta förkofran för 
sin tro odi kunskap. Vid den förut omtalade separatismens begyn- 
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nelse uttalade de Mg varnande deremot; de bafVa äfven mäktigt 
bidragit såväl till svärmeriets bekämpande under tiden för dess 
utbredande, som äfven att öppna ögonen på många förvillade 
själar, secTan den första glöden lagt sig. — Theoretisk otro finner 
man just icke bland folket, men hvad som naturligtvis ej saknas 
är en skara menniskor, som blott bekymra sig om hvad denna 
verlden tillhoror. — Åf allt detta är klart, att en predikants kall 
på dessa trakter ej är det lättaste. Samma svårighet, som rå- 
der i kolonierna vid Wolga, förefinnes dessutom äfven här, i det 
hvarje pastor har flere byar sig anförtrodda, i h vilka ]^&n måste 
turvis predika. Till prest^ äntogos fordom hufvudsakligen Ba- 
sleritiissionärer; men på sednare år hafva äfven lärjungar från 
Dorpat vunnit ett förtjent anseende. 

Hvarje koloni är merendels försedd med ett bönehus ^ nästan 
alltid en liten oansenlig byggnad med en tillstymmelse till torn. 
Sällan finner man verkliga kyrkor. Bönehusen hafva inga bildar 
eller prydnader,' stundom, men icke alltid, orglar. Folket är 
obenäget mot alla slags prydnader i kyrkorna. Den hälft refor- 
merta anda, som röjer sig i kyrkomas anordning, visar sig äf- 
ven i en missaktning för den liturgiska delen af gudstjensten. 
Nordtyskame hafva dock i båda dessa stycken en mera Luthersk 
uppfattning. Gudstjenstema äro flitigt besökta. I pastors frånvaro 
föreläser skolläraren ur någon postilla, merendels Hofackers. Der 
pastor sjelf förrättar gudstjensten, anställes på söndagseftermid- 
dagarne en katekisation med ungdomen under 18 år. Dock in- 
träffar ofta, att äfven de äldre besvara mera djupgående firågor* 
Äfven plägar skolläraren hålla en söndagsskola. Aftonen apvän- 
der pastorn antingen till besök hos sina församlingsboar, eller 
ock håller han en bibelstund eller en missionsbön. — De timmar, 
som ej tillbringas i kyrkan, användas af många till bön och 
betraktelse af Guds ord, eller andelig sång, eller besök hos fat-^ 
tiga och sjuka. Naturligtvis saknas ej heller sådana, som till- 
bringa sin söndag på krogen, hvaraf hvarjehanda bullersamma 
uppträden pläga uppkomma. Men i allmänhet herskar mycken 
stillhet under sabbatsdagen. — I hvarje koloni finnes en skola, 
öfver hvilken pastor har öfveruppsigten. Bibeln är här den för- 
nämsta skolboken, i det barnen tidigt göras förtrogna med inne- 
hållet först af det nya, sedan af det gamla testamentet. För 
öfrigt undervisas i katekes (Luthers eller Brenz*), skrifva, räkna 
och sång, äfven flerstämmig. Skolbarnens antal är ofta stort. 
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stnndom ända ttU 300. Sällan har skolläraren ett biträde, som 
då kallas provisor, merendels begagnas monitörsystemet En 
gång i veckan eller i månaden besöker pastor skolan, aJltefter 
som den ligger nära hans bostad eller i en annan koloni. Skol- 
lärare bildas dels i Wlirtefnberg, dels genom enskilt undervis- 
ning, dels i den s. k. Wemerskolan i Sarata, en genom enskilt 
frikostighet upprättad uppfostringsanstalt för fader- och moder- 
l^^sa barn, som der bildas till skollärare eller skrifvare för kolo- 
nierna. För kompetens till skollärare-befattning fordras examen 
fttr prestsynoden i Odessa. De förut omtalade katekisationerna 
och söndagsskolorna hafva visat sig serdeles nyttiga för bibehål- 
lande och utvidgande af folkets christliga Icnnskap. Det flitiga 
betraktandet af Guds ord och läsandet af de gamla goda postU- 
loma hafva bibringat många en christlig upplysning, så att de« 
oaktadt sina ringa verldsliga kunskaper, likväl kunna bringa 
mången prest på skam. Visst är, att hvarje redlig lilrare genom 
umgänget med dem måste känna sig uppfordrad till flitig forsk- 
ning i ordet. — Gemenskapen mellan församlingens lefvande lem- 
fnar underhålles genom de enskilta sammankomster, som i hvaije 
koloni äro brukliga. Stundom företagas längre resor till mera 
aflägsna trakter, för att besöka der boende christendomssyskon, 
tlå de pläga uppmuntra hvarandra genom utbyte af tankar och 
erfarenheter i andliga ting. Äfven för Guds ords utbredande i 
fjermare trakter visar sig ett lefvande intresse genom gåfvor till 
missionssaken och bibelspridningen; för den sednares befordrande 
ä.r en biträdesförening bildad. 

Men äfven inom det öfriga Ryssland finnas här och der 
förströdda familjer eller små församlingar af protestanter. Redan 
omkring 15^ inkallade Iwan Wasiljewitsch Tyska lärda och 
handtverkare för att genom dem befordra sitt folks bildning* 
Dessa, som tillhörde den evangeliska bekännelsen, förunnades fri 
religionsöfning, och de, begagnande sig deraf, anordnade åt sig 
kyrka, skola och tryckeri. Under tidemas längd förkofrades för- 
samlingen. Tsarerna tyckas i allmänhet varit välvilligt stämda 
emot densamma. Allt flere främlingar nedsatte sig i Moskwa och 
blefvo dess medlemmar; nya kyrkor uppbyggdes; Prins Magnus 
af Danmark, måg till en af Tsarerna, och Erik XIV:s son Glistaf 
verkade för dess väl. Peter den store, alltid mån att befordra 
sitt folks civilisation, inkallade ännu flere Tyskar, och utgaf ett 
religionsfrihetsplakat, hvars ordalag låta nog underliga för den 
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tiden. Der sages t. ex., att Tsaren *4cke ville tvinga någons 
samvete, utan gema tiHstädja hvar ooh en att på sitt eget an^ 
svar sörja för sin själs saligbet** Han ^Srille skydda hvar och en vid 
«n tri exercitiuro religionis såväl i det offentliga som enskildta.*^ 
Fonnes ingen prest, så tillstaddes hvar och en att hålla gnds- 
tjenst i sitt hos med de sina och andra, som dit konde vilja 
församla sig o. s. v. — Under honom tillsattes äfven en general- 
sopmntendent öfver de evangeliska församlingame, hvilkas antal 
un vuxit till 11. — Sedermera haftra från östersjöprovinserna 
eller de Tyska, kolonierna, äfvensora utomlands ifrån många pro- 
testanter såsom embetsmän eller handtverkare blifvit utspridda 
hår och der inom det ofantliga riket De förströdda evangeliskas 
antal torde nu uppgå till närmare 40,000. — I Siberien påträffas 
serskilt många landsförvista, som efter graden af sin brottslig- 
het hafva att utstå en mer eller minAre svår lott Der finnas 
ook ett jemförelsevis ringa antal protestantiska embetsmän, som 
likväl merendels snart åter lemna landet De gröfsta förbrytame, 
som straffas med tvångsarbete i bergverk och dylikt, hafva det 
serdeles svårt. Klent är det sörjdt för deras lekamliga behof, 
hvarföre ock dödligheten ibland dem är oerhördt stor. Ännu 
6«;mre står det till med själavården. Der göres ingen skillnad 
mellan söndag och hvardag; alla dagar fortgår det stränga ar- 
betet Hvad Lutheranerna beträffar, så inskränker sig deras 
själavård dertill, att pastor i .Irkutsk en gång vOm året besöker 
hvarje station, predikar och utdelar nattvarden. Dessutom pläga 
de, som kunna läsa, såsom gåf^a erhålla ett nytt testamente 
eller en psalmbok. — De öfriga protestantiska landsförvista, som 
under mer eller mindre sträng uppsigt sjelfva få förfoga öfver sin 
tid och sin arbetskraft, hafva på sednare tider fatt sig bostäder 
anvisade i trenne för deras räkning anlagda kolonier. Redan 
förut fanns en sådan förbrytarkoloni, Ryschkowa, hvars för 
åkerbruk ogynsamma läge dock föranledt planen att öfvergifira 
densamma. Flertalet af protestantiska landsförvista utspriddes 
öfver hela Siberien, hvarigenom hvarje ordentlig själavård omöj- 
liggjordes. Nu, efter de ofvannämnda koloniernas grundande, är 
härmed helt annorlunda. Der äro bosatta 140 Finnar, 90 Ester 
och 90 Letter, hvardera folkstammen i en egen koloni. Äfven 
några Tyskar höra hit Ett serdeles förderfligt inflytande på 
innebyggarne utöfvas genom arbetet i guldminoma, hvilket, oak- 
tadt alla regeringens åtgärder deremot, för de flesta blir en an- 
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ledning till brftDOviiMBiipande och i Bälkkap dermed andra ni- 
fivåfningar ooh laster. — Rysclikowa har p& sodnare tider erhållit 
egen ]åb'are. Den linga Ud, d& kolonien var ntan själavård, 
jemte folkets nomadiska lefnadssätt, har emellertid alstrat en 
okimnigbet och ett moraliskt fbrderf, som lägga stora hinder i 
vägen för lärarens verksamhet 

Då protestanterna såväl i Siberien som öfriga delar af Ryss* 
land, med undantag af Östersjöprovinserna och de Tyska kolo*- 
nierna, äro ganska fåtaliga och äfven dessa få utspridda på en 
ofantlig yta, så är klart, att församlingslifvet och själavården 
derigenom måste i hög grad försvåras. Anslutandet till försam- 
lingen är helt och hållet frivilligt. I hvarje stad finnes merendels 
på sin höjd några få protestantiska familjer och dessa alltför 
obemedlade för att ensamma kunna bära de kostnader, som er-^ 
fordras till anskafiande af kyrka, aAöning af pastor o. s. v. Om 
några trosförvandter finnas på landsbygden, så äro de ofta ge- 
nom afstånden förhindrade att hämta någon egentlig nytta af 
atadspastoms undervisning. De äro derföre naturligen föga vil- 
liga att deltaga i bestridande af pastors underhåll och andra 
nödiga utgifter. Häraf kommer, att hvaije församling ofta utgöres 
af små familjegrapper, utspridda på en vidsträckt yta odh hvilka 
pastor måste turvis besöka, för att kunna ^a dem den nödiga 
själavården. Hvilka svårigheter härigenom uppstå (Qr väckande 
och underhållande af ett friskt församlingslif, faller lätt i ögonen. 
Såsom exempel på det ofvan sagda må nämnas Jaroslaws för- 
samling, hvars 759 medlemmar äro kringspridda på ett område 
af 9311 qvadratmil. Hela Siberien är deladt i endast 4 pasto- 
raten Pastorerna måste derföre tillbringa en stor del af sin tid 
på långa och besvärliga resor. Så måste pastor i Irkutsk till- 
ryggalägga omkring 2000 tyska mil, om han vill en gång om 
året se till alla sina församlingsboar o. s. v. *). 

En annan svårighet, till stor del beroende af samma orsak, 
är sällsyntheten af skolor. Sådana finnas på ganska få ställen, 
dels till följe af församlingarnas fattigdom och vidsträckhet, dels 
af bristande christligt intresse. — Förutom pastorerna i lands- 
och stadsförsamlingarna finnas ock s. k. divisionsprester, hvilka, 
19 till antalet, regeringen låtit anställa för soldater och matroser 



1) Medgifvas måuto, att ofvan anftJrda exempel ftro de raest skriande, som 
kunna framdragas; men afven i vanliga Ml ar förh&llandet tillräckligt tykrU 
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af protestantisk tro. Genom dem hafva många evangeliske, aom 
annars troligen förblifvit utan själaTard» blifvit af sådan dei- 
aktige. Merendels bildas en liten forsamling kring det st&Ue, 
der en divisionsprest är stationerad. 

Den nödställda belägenhet, i hvilken således den protestan- 
tiska kyrkan på många orter befinner sig, har gifvit anledning 
till bildandet (1859) af en förening, som änder generalkonsistorii 
uppsigt, har att genom kollekter, frivilliga gåfvor o. s. v. samla 
medel, för att sedan använda dem till understöd för behöfvande 
församlingar och ålderstigna lärare. Byggande eller anska&uide 
af kyrkor, skolor och prestbostäder, underhåll af lärare i nya 
dier alltför vidsträckta församlingar, presters och skollärares bil- 
dande i goda läroanstalter m. m. omtalas såsom föremål för för- 
eningens understöd. Från 1859 till och med första hälften af 
1861 hade den redan kunnat använda öfver 36,000 rubel för 
ofvannämnda ändamål förutom en summa af 2000 rubel till ett 
skollärare-seminarium för Ingermanland jemte andra skolinrätt- 
ningar. För att såväl sjelf erhålla närmare kännedom om de 
Ryska protestanternas ställning och förhållanden på olika orter 
till ledning fiyr bedömandet af de anmälda behofvens relativa 
storlek, som äfven för att inom församKngama väcka och öka 
intresset för, om också aflägset boende, trosbröder inom landet, 
lät föreningen genom en af sina medlemmar, Collegierådet Bosch, 
utarbeta en statistik öfver protestantismen i Ryssland* Från 
denna härstammar, om ock blott medelbart, ofvanstående lUla 
uppsats. 

— d. 



Något om den kyrkliga ställningeii inom Wisby Stift 

med hufvudsaklig hänsyn till de andliga rörelserna och lek- 
mannaverksamheten. 

Den kyrkliga ställningen på Gotland för tretton år sedan 
skilde sig i allmänhet icke från de då varande förhållandena i 
andra landsändar, hvarest ännu ej några af de andeliga rörelser 
böljat, hvilka numera genomila hela fäderneslandet Det lugn, 
som då herrskade inom det andeliga och kyrkligaf området, var 
ej af hugnande beskaffenhet Ett torrt moraliserande hade sedan 
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liag tid tillbaka hörte fr&D de allra flesta prediketolar, i stället 
för predikandet af den bättrioR, som är infbr Uud.ocb den tro« 
som är till v&r Uerra Jesum Christum. Hördes der i en och 
annan kyrka en stämma af djupare ton, n&gon viss röst var 
det dock icke, ty det fbrmärktes ej, att någon gjorde sig redo 
till strids. • 

Från omkring år 1850 böljade på Gotland en andelig rö- 
relse, hvars första målsman var en från Amerika hemkommen 
Gotländsk sjöman. Med andeliga föredrag af tämligen Methodi- 
stisk art åstadkom han här och der i den södra delen af ön, 
dock endast inom inskränktare kretsnr, åtskilliga väckelser, på 
hvilkas tvetydiga naiar man icke kan undra, om man tager i 
betraktande såväl predikantens beskaffenhet, som deras okun- 
nighet, hvilka af hans ord mer eller mindre fattades. Mycket 
snart skjöts ock denne man undan af tvenne andra personer, 
hvilka ungefär samtidigt böljade uppträda såsom folkpredikanter 
och andeliga ledare. Den ene af dessa var den från Stockholm 
till Gotland inflyttade vagnfabrikören Rechnitzer, den andre en 
smed och torpare från Småland vid namn Svensson *). Sägande 
sig verka för samma ändamål, kunde dessa män dock aldrig 
komma öfverens, ja de sökte redan från början väcka misstroende 
mot hvarandras lärosätt och christliga karakter. Också var deras 
andliga rlgtning ganska olika. Den förre förenade med ett smidigt 
sätt att vara ett i hög grad oredigt, ensidigt evangeliskt föredrag; 
den sednare, rå och häftig i uppförande och tal, men i besitt- 
ning af en ej ringa bibelkunskap och utgången från den andeliga 
skola i Småland, som en gång i Sellergren hade en utmärkt 
målsman, var i mera egentlig mening en uppväckelsepredikant, 
hvars på folkspråket hållna (Öredrag samlade talrika skaror af 
åhörare och lärjungar omkring honom. Med f&rvånande hastighet 
spridde sig den andeliga rörelsen öfver en stor del af Gotland. 
Personer af alla åldrar och klasser, dock isynnerhet af allmogen , 
fattades af densamma. I början icke i något hänseende kyrko- 
flendtlig, hyste den dock inom sig flera elementer, som, fullt ut- 
vecklade, måste leda till en separatism, för hvilken beklagligtvis 
väg banades äfven af presterskapets ovisliga behandling af de ande- 
ligen uppvaknade menniskoma. Då dessa i de ordentliga lärare- 



1) Det kan e) värn Btridando emot granntagonhoten, att dosfu mäns nfmm 
utaåttai, 4å de genom litt handlingtiStt blifvit b& att tiäga offentliga pentonei*. 
Thcolog. Tldikr. 1863. Haft. V. 14 
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nas predikningar ej famo något, som tillfredsstlillde deras anda- 
liga beliof och €j i deras lefveme kunde upptäcka andans frakter, 
så uppstod hos dem efter hand en kallsinnighet för kyrka och 
presterskap, som på fiera ställen stegrades till bitterhet och grof 
fiendskap. Den förut mera dolda benägenheten att vilja finna 
uppbyggelse endast i konventikeln, och att på bekostnad af Her- 
rans nådemedel upphöja själens ofta grumliga andliga känslor, 
npp^barade sig allt tydligare bland annat genom den ifver, 
fararmed det andliga sällskapslifvet, såsom egnadt att hålla kän- 
slorna i svallning, efterjagades, under det att hjertats stillhet för 
Gud och troheten mot Guds Andas omvändande och helgande 
nåd kom till korta. Detta förmärktes allraförst hos denrigtning, 
hvars ledare och förnämsta representant den ofvannämnde Rech- 
nitzer var. Sedan han en tid varit bosatt i södra delen af stiftet, 
odi der vetat förskaflfa sig ett tämligen vidsträckt inflytande, 
flyttade han till Wisby för att finna ett nytt och rymligare fält 
fi^r sin verksamhet Flera personer syntes fattade af Guds Ord 
och fiyrsök gjordes till bUdande af en andelig förening v smu skalle 
vara en gren af den Ev. Alliansen och verka i dess syften. Den 
ytterliga omogenheten af detta företag, jemte den egentlige leda- 
rens, Rechnitzers, allt mer i ögonen fallande opålitlighet öch 
ombytliga väsende, kom saken att stanna genast i dess början. 
Åtskilliga pamfletter (Rätt och sanning m. fl.), som han sam- 
tidigt böljade utgifva och hvars taktlösa larmande mot kyrka 
och presterskap icke uppbjelptes af en stil, som förrådde obe- 
kantskap med språkets enklaste lagar, väckte de mera sansades 
farhågor för beskaffBuheten af den andlighet, som representerades 
af R. Efterhand började man ock inse den obeskrifliga tomiwtea 
i hans föredrag, som allt mer urartade till ett andligt pladd^, 
i hvilk«t det var ^vårt att finna en enda redig och sund tanke. 
Snart vä<^te han uppmärksamhet genom ett fullkomligt oteblif- 
vande från den allmänna Gudstjensten, dit han ej kom äfven 
om ett rent och klart Guds Ord der förkunnades» I sina före- 
drag, som höUos ej blott i Wisby, utan äfven och förnämligast 
på landet, dit han gjorde täta och långa resor, började han di^ 
rekt angripa kyrkan och dess lärare, samt framkastade vinkar 
om nödvändigheten att från densanraia ntgå. Omsider tog hn 
steget ut, då han, om ins. ej missminner sig, år 1858 under en 
kortare vistelse i Stockholm öfvergick till Baptismen, hvilken han 
redan länge genom sin, dock omsorgsfullt dolda, öfvertygebe 
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ttUhört. En tid h5ll han äfven sin Offergång hemKg, titl den 
han ytterligare bonnit förbereda sinnena för den nya lilra, hvars 
antagande skalle vara det sista steget af de troendes utgång nr 
Babel. Slutligen helt och hållet afkastande masken, drog han 
inom ganska kort tid mer än 300 personer Ofver tilt den sekt, 
bvilken han numeVa sjelf tillhörde. Såsoro föreståndare för dea 
på detta sätt bildade Baptistförsamlingen, fortfor han ännu nå- 
gon tid med sin andeliga verksamhet Dock sjönk hans anseende 
hastigt äfven bland Baptisterna, tills han, öfverbevisad om äk- 
tenskapsbrott, nr deras samfund uteslöts. 

Den genom Rechnitzer åstadkomna baptistiska separatismen 
är fortfarande en af de förnämsta andeliga riktningarne på Got- 
land. I början lågande af hänförelse öfver det nya andeliga lju- 
set, och fulle af en glädje, som strålade ur deras anleten, visade 
sektens medlemmar en andelig lifaktighet och en brödrakärlek, 
som väckte uppmärksamhet och fann erkännande äfven hos så- 
dane, som ej hade något andeligt sinne eller sken deraf. Men 
det dröjde ej länge, innan den andeliga öfverretningen började 
gifva rum för en slapphet, hvilken synes vara i beständigt till- 
tagande. En stor del af de förre iirarne skulle kanske redan 
DU återgå till kyrkan, om icke blygseln hindrade dem. Enstaka 
återgångar hafva tid efter annan skett, favaremot inga eller högst 
tå proselyter komma i de afgångnas ställe. Huru litet Baptismen 
lyckats i sina bemödanden för en renad kyrka, derom vittnar 
för öfrigt de uppenbara syndafall, hvilka så otta inträffa inom 
densamma. Det tidt och ofta återkommande uteslutandet af fallna 
medlemmar visar väl en stor ifver för kyrkotaktens uppehållande, 
men på samma gång vanskligheten af försöket att genomföra den 
på det sätt, Baptismen vill. 

Äfven den Gotländska Baptismens beskaffenhet och hållning 
synes gifva stöd åt den meningen , att denna sekts dom är skrif- 
ven i historien om dess uppkomst Utan någon positiv princip, 
har den sitt lif hufvudsakligen i kyrklig opposition. I samma 
roon orsakerna till en berättigad sådan aflttgsnas, kyrkans lärare 
uppvakna tiU nit för Guds sak och med klarhet och kraft för- 
kunna Guds Ord, samt den Ev.-Lotherska bekännelsen, särskildt 
dess sakraioentslära, i hela dess bibliska sanning och djup ut- 
vecklas och blir lefvande i församlingens medvetande, förlorar 
Baptismen sin nerv odi dör småningom ut Upprigtiga och öd- 
mjuka själar skola alltmer finna sig bedragna i föreställningen om 
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ett herrligt andeligt tillstånd inom en sekt, der alla vilja vara 
mästare, men ingen lärjunge. Den falskt evangeliska frihetens 
söta och starka vin berusar väl tiil en tid, men lemnar hos i 
grunden redliga, ehuru missledda, menniskor efter sig leda och 
äckel, ocR hos de andra alstrar den vanligen uppenbara köttets 
gerningar eller drifver dem hejdlöst framåt i allt betänkligare 
andeliga förvillelser. Till dessa sednare må med allt skäl räknas 
den Sjödinska syndfrihetsläran och Mormonismen^ och med begge- 
dera har äfven Gotlands kyrka fått göra en bedröflig bekantskap. 

Såväl Syndfrihetsläran, som Mormonismen hafva inkommit 
i stiftet genom resande från fasta landet, vanligen kringvandrande 
handtverksgesäller. Med undantag af ett par personer hafva alla 
de, som till dessa secter öfvergått, förut varit Baptister. Såsom 
den s. k. nyevangeliska Ghristendomen gemenligen bildat öfver- 
gången till Baptismen , så har denna varit trappsteget till "synd- 
friheten^S och denna åter till Mormonismen. Då man genom dop 
upptages i hvart och ett af dessa partier, så hafva ofta de, som 
hunnit Mormonismens heliga höjd, blifvit icke mindre än fyra 
gånger döpte De "syndfrie", h vilkas antal dock icke är stort, 
äro ett fritt och gladt och framför allt ett heligt folk. Såsom 
de le åt helgandet af Herrans dag, så anse de det för en slags 
hädelse att bedja den femte bönen i Fader vår. Skulle de under- 
stundom låta beträda sig med sådant, som eljest i Guds Ord 
kallas för köttets gerningai*, så är detta dock icke synd hos dem: 
huru skulle de, som äro syndfrie, kunna göra synd? — Af de 
härvarande Mormonerna utvandrade några hushåll förliden höst 
till Utah. Flera återstå dock, spridda särdeles i stiftets södra 
del och sammanhållna af några kringvandrande gesäller, hvilka 
förmodligen äro "äldste" eller kanske t. o. m. "apostlar" i "De 
yttersta, dagarnes heliges samfund." I Wisby hafva desse Mor- 
monlärare sedan förliden höst sökt vinna fast fot. De samman- 
komster de i sådan afsigt ombesörjt, hafva dock ej förskaffat 
dem många anhängare. Likväl äro ett par personer indr^^na i 
gemenskap med denna den uslaste af alla sekter, och hafva vid 
de försök, som gjorts för att öfvertyga dem om deras villfarelse, 
ej velat lyssna till några skäl. 

Den andre omnämnde hufvudledaren för den andeliga rörel- 
sen, Svensson, fortfor en tid att verka med ett stigande anse- 
ende, hvilket än ytterligare förökades genom Rechnitzers öfver- 
;gång till Baptismen. Svenssons lärosätt var i många hänseenden 
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olika R:8. Under det att denne med den mest genomgående 
oreda och med enfiidigt framhållande af evangelium framställde 
de allmänna christliga sanningarne, rörde sig den f))rres under- 
visning hufvudsakligen kring den Tredje Artikeln, med skarpt 
betonande af lagen såsom en tuktomästare till Ghristum. En af- 
gjord fiende till Baptismen, arbetade han med framgång mot 
denna sekt, äfvensom mot det, som i allmänhet syntes honom 
såsom lös andelighet. Ej blott många af allmogen . utan ock per- 
soner med bildning hade fbr honom förtroende och begagnade 
hans andeliga råd. Hans naturligt goda hufvud ersatte till en 
stor del bristen på bildning, och den kännedom af Skriften och 
af vår kyrkas utmärktaste lärofäders arbeten (Luthers, Nohr- 
borgs, Arndts m. fl.), han egde, gaf honom åtminstone skenet af 
mycken andlig visdom och erfarenhet. Hans råa sätt, ej mycket 
bemärkt bland en klass af menniskor, inom hvilken finhet i seder 
hörer till undantagen, ursäktades lätt på grund af hans stånd 
och uppfostran. Hos dem af folket, och deras antal var stort, 
som fbr honom hyste förtroende, ftSrmärktes ingen böjelse för 
separatism. Tvertom var der hos dem en kyrksamhet, som af 
S. påyrkades i motsats till den Baptistiska rigtningens hånfulla 
fbrkastande af den allmänna Gudstjensten, och en stor misstänk- 
samhet mot allt separatistiskt väsende, hvilket af S. framställdes 
i en dager, som var väl egnad att från densamma afskräcka alla 
dem, som hade förtroende för hans ord. Lika förvändt, så ytt- 
rade han sig, som det vore att instänga Christus inom kyrko- 
murarne, lika falskt och orimligt vore det att vilja utesluta Ho- 
nom derifrån. Man borde bivista den offentliga Gudstjejsten, 
äfven om der vore endast (oandeliga) svin; torde hända man 
genom Guds nåd kunde bidraga dertill , att något af dessa blefve 
"förvandladt till ett får." Sjelf syntes S. beständigt i kyrkan , 
då der predikades ett kraftigt Guds Ord. — Det är märkvärdigt, 
att de åsigter, som genom sådane framställningar och ett sådant 
exempel rotfilstades hos hans anhängare, skulle sedermera, då 
han började tala ur en annan ton, i ej ringa mon bidraga till 
att från honom aflägsna äfven hans närmaste vänner. 

Omkring år 1860 framträdde hos Svensson de törsta be- 
stämda tecknen till brytning med kyrkan. Så länge han endast 
inom den Baptistiska rigtningen hade några rivaler i den fria 
lärareverksamheten, höll han sig troget till (brsamlingen , men 
då han äfven, så att säga, på egen mark började stöta på per- 
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söner, som jeinte honom och ntdn att erkänna hans andeliga 
(^erlägsenhet, ritle hafVa något att säga till undervisning ocii 
fttrmaning åt dem, hvilkas öron han ftrut ensam egt; då blef 
det snart uppenbart, att mannen drefs af ett högmod och en 
andelig herrsklystnad , som var ntan gräns. Den omständigheten, 
att han ej af några nitiska prester vann det bifall och den hyll* 
ning, hvarpå han oförsynt gjorde anspråk, torde hafva varit den 
första anledningen till det häftiga skrik mot kyrkan och dess 
lärare, som snaK blef themat i hans föredrag. Några andra 
predikande lekmän, som ej ödmjukt böjde sig under hans spira, 
utropades af honom såsom djefvulens apostlar, odi hans våld- 
samma lynne, hvarpå han i allmänhet ej var van att lägga nå- 
gra band, fick så häftiga och skandalösa utbrott, att äfvenhans 
varmaste beundrare började blifva betänksamma. Då han dervid 
slutligen gick så långt, att han med den råaste bitterhet utfor 
mot en hälft vansinnig person, som i sin andeliga nöd vågat 
begära tröst och råd af en annan man, hvilken ock un(terstuii- 
dom brukade hålla konventiklar, och då han derjemte ej hade 
försyn för att på öppen landsväg och i flera vittnens närvuro 
handgripligen tillrättavisa denne, som så c|jerft ingripit i kaos 
embete; då han vidare i umgänget med qvinnor lät mycken 
oskicklighet komma sig till last, alldeles underlät att christiigen 
förestå sitt eget hus och oförskämdt pockade på ett mer än 
apostoliskt anseende, då brast omsider det starka band, som 
vid honom fästat mångas hjertan med en till afguderi gränsande 
vördnad. Troligen hade dock detta ensamt ej så ohjelpligt störtat 
honoqp firån hans höga plats, om han ej under tiden allt be- 
stämdare afslöjat sina separatistiska afsigter. Under det han sjelf 
bittert klagade öfver förföljelse (så kallade han förlusten af det 
förtroende han förut egt), blefvo hans utfall mot kyrkan och i 
synnerhet allvarliga prester allt sanslösare, och hans bemödande 
gingo allt tydligare ut på att bilda en egen församling. Han 
nöjde sig ej med blotta antydningar i denna riktning; han bör- 
jade tala om ^år*^ församling (» samlingen af hans anhängare), 
om att han blott skulle bringa den till ett antal af tusen med- 
lemmar, innan han skilde sig från kyrkan, och att endast svå- 
righeten att skaffa några lärare ännu hindrade dess konstitue- 
rande o. s. v. Nu var hans anseende förspildt hos den idka 
största delen af hans forna vänner, och af de få, som ännu i 
några socknar återstodo honom, bortstötte han de fleate genom 
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ny brataliUt. Ehtt fiera fåOjiga mradk att återvinna sitt sålunda 
nycket krlDgskurna bytande, intkräokte han sio verksamhet 
till ain oirmaste omgifhing i den socken (Wamlingbo), der ban 
fi^ de penningar, han under sitt ''l&roerobetes*' tid samlat, k5pt 
sig en hemmansdel. Omsider satte han kronan på sitt verk, då 
han förlidne vår genom anmälan hos fbrsarolingens pastor för- 
klarade sig hafva nr kyrkan utträdt ooh bildat en egen ftrsam- 
Ung. Denna består dock endast af omkring ett dussin personer, 
de enda återstående af de väl tusendetals, som förut betraktat 
honom såsom sin ändelse fader. Denna lilla hop håller sig till 
Svensson såsom sin ende lärare, emottager af honom Herrans 
Nattvard, skyr kyrkan och dess Gudstjenst, men har för öfrigt 
ingen församlingserdning. Huruvida nian ämnar låta d5pa sina 
barn af kyrkans prester, af dem begära vigsel m. m., har erfa- 
renheten ännu ej hunnit visa. 

Vid samma tid, som Svenssons anseende b^jade qj^nka, 
uppträdde, också i stiftets södra del, en annan man med ande- 
liga föredrag, som tillvunno sig en vexande uppmärksamhet* 
Denne man är en arbetskarl, hvilken man är skyldig det erkän- 
nande, att hans vandel hittills varit ostraff lig, och att han in- 
drogs i predikoverksamheten genom folkets envisa enträgenhet, 
för hvilken han föret efter mycket motstånd gaf vika. Sin första 
väckelse lärer han erhållit af Svensson. Af ett inbundet lynne, 
är han i det personliga umgänget i hög grad tillbakadragen och 
tystlåten. I sin jordiska kallelse vi^ar han trohet och ii>gen fläck 
af egennytta eller lösaktighet vidlåder hans namn. Deremot är 
hans lära af en beskaffenhet, som torde vara betänkli^e än 
t. o. m. Baptismens, ehuru i helt olika hänseeivde. Troligen har 
den icke alltid inneburit eu sådan skefhet, som nu betecknar 
den, ehuru dess närvarande förvändhet säkerligen endast är en 
consequens af redan från början hysta falska principer. En i 
våra dagar eljest ej rätt vanlig fruktan för lös lära och skrymteri 
synes hos honom hafva vuxit till nära nog en slags monomani, 
så att det, enligt hans tanke, ej ens går an att beskrifva om- 
vändelsen och tron etlter Skriften, ty derigenom skulle man icke 
kunna undvika falsk andlighet och förekomma skrymteri Med 
sådana åsigter är nödvändigtvis förenad en staikt utpreglad no- 
mism och en subjektivism, so&a ej känner några gränsor. Mannen 
är ock outtömlig på andeliga kännetecken af den mest småaktiga 
och godtyckliga natui\ Hans föredrag röra sig beständigt omkring 
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nådens ordning och **det fördolda lif^et'S odi mJUiga äro de, som 
med uppmårksaiubet och förtroende lyssna, till hans ord, hvilka 
utan hetta, men med en ton af den orabbligaste visshet och 
omisskännelig apprigtighet ottalas. Hvad det andeliga liiVet i 
allmänhet beträffar, så lärer han derom, att alla trognas ande- 
liga erfarenhet är i de allra minsta detaljer lika. Der denna 
erfarenhet ej på alla stadier af den andeliga lifsutvecklingen är 
till punkt och pricka öfverensstämmande med hans egen, der är 
den falsk , ty för egen •del är han fbllviss om sitt bamaskap hos 
Gud , hvaraf naturligtvis följer, att hans erfarenhet (eller i sjelfra 
verket hans uppfattning af densamma) är den rätta. Hurudan 
denna hans erfarenhet är, synes bäst af det sätt, hvarpå han 
framställer nådesordningen, h varvid han på ett förunderligt vis 
hopblandar sanning och villfarelse, så att man knappast vet, 
öfver hvilket man mest skall förvånas: de klara Ijusclimtarne af 
den förra eller grofhetén af den sednare. Hans nådesordning är 
denna: Kallelsen, den första at Guds Andes nådeverkningar, ge- 
nom hvilken menniskan blir förskräckt öfver sina synder och 
förstår att hon är under Guds vrede; vidare Omvändelsen, hvar- 
med torde förstås öfvergifvandet af syndavägarne och det grofva 
verldsväsendet; för det tredje Väckelsen, som medför syndaför- 
derfvets grundligare kännedom ; för det fjerde Smakbiten = evan- 
gelisk upplysning, h varmed f5ljer en tröstande utsigt på nåden i 
Christo; ytterligare Träldomen under lagen, då menniskan i an- 
dans fattigdom är under syndabördan arbetande och betungad; 
för det sjette den hungrande ocb: törstande tron , då själen under 
bön om tron och syndemas förlåtelse håller sig till Guds löften 
med hopp om att de på henne skola uppfyllas, utan att dock i 
sitt hjerta hafva erhållit Guds Ändes vittnesbörd om sittbarna- 
skap. Denna tro är icke rättfärdiggörande; och de menniskor, 
som endast hafva denna, äro icke annat än "skrymtare" (skrym- 
teriet skall väl då ock höra till nådesordningen). Slutligen kom- 
mer Vittnesbördet, och det är nya Födelsen. Den menniska, 
som ej hvarje ögonblick med visshet kan säga, att hon är Guds 
barn, är det icke heller. Grunden till denna visshet är endast 
och allenast vittnesbördet. ''Om en menniska är i det tillståndet, 
att hon behöfver tröst och hugsvalelse för sina synder, så far 
hon ej taga denna tröst och hugsvalelse ur Guds Ord, utan 
måste hon taga den ur sitt eget hjerta.*' 

Hvad nådemedlen under sådana omständigheter hafva för 
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betydehe (6r det strängt slatna parti, som samlat sig omkriag 
den man, om hvilken y\ tale. är lätt att inse. Om Dopet talas 
aldrig; Gods Ord Inrukas mycket sparsamt; allt beror på Anden. 
Dennes verkan är framf&r allt förenad med den predikan, som 
hålles af en man, hvilken har både ett tomt hufvad och ett 
tomt hjerta'^ d. ä. som hvarken har fått minne och förstånd 
fyldt med mensklig lärdom och yttre bibelkunskap eller hos sig 
förnimmer några lifliga andeliga känslor. Hvad en sådan ande- 
ligen utfattig predikant af andans drift förkunnar, det är tvifvels- 
utan icke uppblandadt med menniskomeningar. utan Guds Andes 
eget ord. Mensklig lärdom och studier äro derföre förkastliga 
och åberopandet at Skriftens ord stämplas ej sällan såsom bok- 
stafsträldom. Den, som undfått Guds Ande, dömer allting och 
varder af ingen dömd. Skriften är visserligen Guds Ord, men 
man skall ej stanna vid dess bokstaf. utan taga reda på ^^den 
andeliga betydelsen. ' Insigten i denna är ett bevis på ett aade- 
ligt ljus, som skänkes de trogna af Guds Ande, hvilken bor i 
deras hjertan och lärer dem allting, ja ock att utransaka Guds 
<]yuphet Hurudant detta andeliga ljus och den derpå grundade 
bibeltttläggningen är, torde bäst upplysas af några exempel. Vid 
en '^förklaring' af Davids 12:te Psalm uttydde den folktalare, 
hvars lärosätt vi beskrifve, den första versen sa, att de der 
omnämnda åtta strängarne äro de sju Guds Andar, hvilka i 
TJpp.B. 1: 4, 3: 1, 5: 6 omtalas, ooh Davids ande. Guds Helige 
Ande. den tredje personen i Gudomen, var den som spelade på 
dessa ''strängar."" Att Guds Son är kommen i köttet (1 Joh. 
4: 3) får ej förstås om Ghristi mandomsannammelse, utan om 
Hans inneboende i de trognas hjertan. Den som med full visshet 
kan säga, att Guds Son är kommen i köttet d. ä. i hans hjerta 
tagit sin boning, han har Guds Ande. Den som åter icke kan 
detta, han är icke af Gudi, icke en omvänd menniska, utan på 
éin höjd en ""skrymtare"', som blott frågar efter tron (Jerem. 
5: 1). På ett läsförhör för några år sedan förfäktade ett par af 
partiets medlemmar den satsen, att orden Fader och Moder i 
Guds Fjerde bud ej hafva afteende på de köttsliga föräldrarne, 
utan med ordet Fader förstås Gud Fader och med Moder Ghristus. 
Lärans halt uppenbarar sig ofta bäst i lifvet. Hos dem, 
som tillhöra det parti, hvarom fråga är, visar sig en ängslig 
räddhåga för allt hvad som i deras ögon är flärd och fåf&nglig- 
het En klädning, hvars snitt q är öfverensstämmande med det 
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i deras tanke tiHböriiga, är etf^ bevis på att bjertat åaoo ftr 
fåaget i verlden ocb dess bögfördiga våsencte. FlMadt b&r är en 
styggeke och skodon, som vid. gåendet knarra, åU*o väl egiiade 
att uppväcka en christen menniskas förtrytelse. Lösakttghet €^ 
otokt afskys, men ett hårdt och djerft dömande dfver andra är 
e} kärlekslöshet, stan ett bev» på nit för sanningen. Under det 
man påstår, att alla sanna christna nödvändigt i kärleken skola 
vara ett bjerta och en själ, likasom de skola vara ett i läran ^ 
hmdras den kärleksbevisning, partiets medlemmar med verkUg 
f^akelse af egen fördel synas vai'a redo att lemna bvarandra, 
ofta af en misstänksamhet i afseende på hvarandras aadeliga 
tillstånd, som ej kan nteUifva der det är en oeftergifiig regeln 
att der emellan Guds barn icke får finnas den mindsta oUkbet i 
uppfattningen af ett bibelspråk eller i den andeliga erfarenhetens 
fi&aste nuanser. Den allmänneliga kärleken synes man käjHi» 
endast till namnet Det anses i allmänhet icke rätt att bjetp* 
en verldsntenniska i hennes lekamliga nöd, ty kärleken skall en-* 
dast hafVa afseende på de oomvändas andeliga väl. Den lekam- 
liga nöden är en tuktan af Gud till den obottärdiges bättring, 
och derföre bör den lemnas ohulpen tills det vbar sig, att Herren 
vannit stn afsigt med densamma. Såsom i allmänhet hvaqe pre- 
dikan om allmännelig kärfek stämplas såsom ett löst tal, som 
går ut på att befordra verldslikställighet och likgiltighet för vUlo- 
andar, så går undflyendet af verldsligt sinnade menniskors säll- 
skap derhän, att det t. o. m. gifvits tull vuxna barn, sjelfva föder 
eller mödrar som afhållit sig från allt bestyr med en aäiden 
ålderstigen ' faders begrafning och från att följa hans lik till dess 
bvilorum: ^'de döda skola begrafva sina döda.'' Jemte en ytter- 
lig räddhåga för allt hvad som synes dem villfarelse och lös 
andelighet, finnes det både hos partiets ledare och medlemmar 
mydiet misstroende till allt hvad prest heter, och det nästan i 
högre grad för allvarliga lärare än för uppenbart ogudaktige. 
För de förres förförelse har man nämligen mycket svårare att 
vakta sig, än för de sednares. Någon böjelse för egentelig sepa- 
ratism har dock ännu ej fömiärkts ^) . och alla de ur kyrkan 
utgångna betraktas med mycken vedervilja. Ätt en Baptist skuUe 
kunna blifva salig är otänkbart, och hvad de "syndfrie'* och 



1) Dock brakar partiets ledare aldrig bivista den oöcntligii Gudstjemtcn , 
utoin då han går till Herrans Nattvard. 
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MortnonerDa angir, si är det icke virdt att tala om tidane 
fi()efviileiis bandtlangare. — Under allt detta lärer der flDnas &t* 
minstone nlgra af partiet, bvilka visa en noggrannhet i det de 
anse höra till uträttande af Onds vi^ja, som tyckes vittna om 
en upprigtighet och ett allvar, som man endast miste beklaga 
vara förenadt med si mycken förvändhet i öfrigt. Till dessa 
torde man kunna räkna s,|elfva ledaren, ehuru den orubbliga en- 
vishet, hvarmed han fasthåller sina egna meningar och bans 
radikala fbrksstande af allt, som ej öfvorensstämmer med bvad 
Anden lärt och lärer honom, tämligen tydligt utvisar i Jivad ftr 
en snara han fallit Det stora inflytande han flera ir inom en 
icke inskränkt krets utöfvat . synes emellertid nu vara 1 aftagande. 
Ganska minga, som vid honom varit fastade med mycket för- 
troende, bafva insett det falska och vidliga i hans rigtning odi 
dragit sig undan honom. Det som isynnerhet pi dem öppnat 
ögonen är hans nedsättande af Guds Ord, som ej längre läggea 
till grund f^ hans förklaringar. Måhända kommer saken att ut- 
veckla sig så, att de af hans anhängore, hos bvilka det finnes 
något nådens verk, efterhand falla ifrån en lära, som omöjligen 
i längden kan tillfredsställa dem, och de öfrige ledsna både vid 
lagtvånget och vid christendomen sjelf. Måtte blott de sednare 
ej komma att utgöra det största antalet ' Starka anledningar att 
frukta detta saknas q. 

Ännu återstår att omnämna ett litet kotteri af personer, 
om hvilka det är svårt att afgi^a till bvad sekt de höra, eller 
hvilken deras andliga riktning egentligen är. Den i början af 
denna uppsats omnämnda sjömannen ^ en ur Baptistsamftindet 
utesluten eller utträdd f. d. seminarist, samt några andra per- 
soner synas stå i en viss gemenskap med de amerikanska Me* 
tbodisterna, af hvilka de för någon tid sedan begärt en lärare 
eller missionär. De tyckas dervid icke haf^a åsyftat att bilda 
någon egen församling, utan endast att få hit en person, som 
på Methodistiskt vis skulle kunna arbeta för väckande och stad* 
gande af det chfistliga lifvet. Genom Methodistförsamlingen i 
Köpenhamn uppfylldes denna begäran i så måtto, att en i få^ 
derneslandet illa känd Svensk, som tagit sin tillflykt till Dan- 
marks hufvudstad, hitsändes fÖr att taga reda pä ställningen och 
predika. Efter ett par veckors vistelse härstädes, hvarunder han 
såväl på landet, som i staden flitigt hållit andeliga föredrag. 
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återvände han till KöpenhanuL Det vore önskvärdt att icke 
hans uppträdande blefve ett uppslag till något nytt partiväsende. 

Vi hafva i det föregående endast omtalat de lekmän, 
h^^iMi^ predikoverksamhet varit den mest betydelsefulla. Ändra 
hafva uppträdt och uppträda ännu ^); men de hafva dels icke 
kunnat, dels icke velat förskaffa sig det inflytande, som de of- 
van omtalade. Någras verksamhet synes hafva burit goda frukter 
inom inskränktare kretsar. På ett försonande och i det hela 
taget välgörande .sätt hafva kolportörer från Ev. Fosterlands- 
Stifteken under några somrar verkat bland de upprörda skaror- 
na, hvilka ej sällan sätta mycket större förtroende till en lek- 
mans, än till en prests ord. 

Måhända synes den tafla af de andeliga rörelserna inom 
Wisby Stift, som ofvanföre blifvit upprullad, väl mörk odi eg- 
nad att väcka den föreställningen, att der på Gotland ej skulle 
finnas någon annan andelighet än Baptismen, med dess afarter, 
Syndfrihetsläran och Mormonismen, och en mer eller mindre 
köttslig separatism. Denna slutsats vore dock mycket förhastad. 
Många menniskor, väckta ur deras andeliga säkerhet genom de 
lekmän, som sedermera sjelfva befunnos straffeliga, hafva genom 
enskildt bruk af Guds Ord och bepröfvade lärares skrifter kom- 
mit till ett rättsinnigt väsende i Ghristo, bevisande sin tro ge- 
nom en ödmjuk, helgad vandel. Dessutom är det icke blott lek- 
män, som haft inflytande på de andeliga rörelserna. Utom det 
att genom dessa en helsosam väckelse blifvit gifven åt prester- 
skapet i allmänhet, så dröjde det icke länge innan åtskilliga lä- 
rare oppstodo, som, sjelfve sökande Guds Rike och Hans rätt- 
färdighet, först odo folkets andel^a behof och visste att rätt dela 
sanningens ord. Om. ock dessa såväl som hela läroståndet be- 
traktas med misstroende af åtskilliga, som synas mena, att en 
prest knappast k^n i Herrans sinne förkunna Guds Ord, så 
torde dock deras antal vara vida öfvervägande, hvilka med för- 
troende sluta sig till kyrkan och dess lärare, isynnerhet som 
separatismens ihålighet och brist på sedlig kraft för hvarje dag 
allt tydligare framstår. Många äro utledsna vid de oupphörliga 
söndringarne; och om exempel icke saknas på sådane, som, se- 

1^ Det förtjenar kanske att anmärkas, det af de sexton eller aderton lek- 
män, kolportörer oberäknade, som på Gotland uppträdt såsom predikanter, 
hafva endast ett par eller tre varit Gotlänningar, och dessa hafva haft en jem- 
fbrelsevis ganska inskränkt verksamhet 
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dan de en tid varit glödheta i sin andelighet, åter störtat sig i 
veridshvirfveln och sölat sig i skamliga utsväfningar, s& hafva 
dock ännu flera lemnat det andeliga springet och börjat visa att 
de förstå, att den sanna christendomen ej består i ord, utan i 
kraft. Hungern och törsten efter Quds Ord är fortfarande stor 
bland folket. Den andeliga urskilningen är visserligen ännu ringa, 
men man börjar alltmera inse, att icke hvar och en, som kom- 
mer under förevändningen att förkunna Ouds Ord, förtjenar för- 
troende. På åtskilliga orter, der förut ryktet om en ^rklarares** 
ankomst var nog att sätta alla ben i rörelse, vill man numera 
icke inlåta sig med någon, som ej är känd lÖr att vara den 
Lutherska kyrkan strängt tillgifven och att hafva förtroende för 
od) vilja underordna sig rätte lärare. Finnes någon sådan i när- 
heten, så vill man höra hans omdöme och råd, innan man an- 
ser sig böra gå och höra någon lekmans föredrag. 

En sak, som med mycken ifver omfattas af dem, som synas 
hafva något andeligt allvar, är skolväsendet och barnaundervis- 
ningen. Många socknar hafva, utom den allmänna Folkskolan, 
enskilda skolor, hvilka till största delen förestås af Diakonissor. 
Dessa skolor hafva vunnit ett förtroende, som alltjemt tyckes 
vara i stigande, samt hafva i allmänhet fått goda vittsord såväl 
af presterakapet, som Folkskole-inspektorn. Utom det goda de i 
och för sig uträtta, hafva de inneburit en på flera orter väl be- 
höflig väckelse fÖi* folkskolelärarena. Också har intresset för 
skolväsendet bland allmogen i allmänhet märkbart tilltagit. 

Hvad framtiden bär i sitt sköte lör Guds Kyrka på Got- 
land vete vi icke, men vi äro iångt ifrån att misströsta. Skug- 
gorna äro cyupa, men det är ljuset, som låter dem så bjert 
framstå. Förvirringen är stor, men den ordnande andens tysta 
arbete saknas ej. En sak är vigtig: den, att Herren ville sända 
trogna arbetare i sin säd. Måtte han sända d^m! 

Nby. 



Em est Renan: Jesu lefbad. 

I början af vår granskning af Hr V. R:8 bok: Bibelns lära 
om Kristus, yttrade vi, att den historiska betydelsen af Jesu 
personlighet i våra dagar vinner erkännande ätven inom kretsar, 
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der eii troende kristen knappast skalle vänta sig att finna det. 
Bhmd de mest slående exempel på detta förhållande är den bok, 
hvars titel vi ställt framför denna artikel, och för hvilken vi här 
vilja lemna en kort redogörelse. Denna redogörelse synes på- 
kallad af den omständigheten, att icke mindre än tvenne öfver- 
sättningar af boken äro under tryckning och måhända hinna sin 
fnllbordan innan vår redogörelse lemnat pressen. Den ena af 
dessa öfversättningar är tryckt i Norrköping. Den lemnar Hr 
Renans arbete stympadt i en temligen skral omklädning. Desk 
andra bär på titelbladet Hr Ignells namn, hvilken icke blott 
éfversett densamma, utan ock försett den med förord. 

Herr R. ser i Jesus ingenting annat än en blott menniska, 
iiien, enligt hvad han upprepade gånger försäkrar, en menniska 
upphöjd öfver alla andra i sedlig renhet och kraft, i andens 
djup, innerlighet och klarhet, i verldsomskapande inflytelse. Detta 
uttalar han med synnerlig emphas i de ord, med hvilka han 
afslutar ifrågavarande skrift ^'Denna höga personlighet^, säger 
han, ^hvilken ännu hvarje dag utöfvar en bestämmande inflytelse 
på verldens öde, må det väl vara tillåtet att benämna gndomKg, 
icke i den meningen, att Jesus har uppslukat hela gudomen, 
eller, för att braka skolans språk, varit gudomens adequata 
uppenbarelse, men i den meningen, att Jesus är den individ, 
som kommit sitt slägte att taga d^ största steget mot det gu- 
domliga. Menskligheten i sin helhet erbjuder en samling af låga 
varelser, af egoister, öfverlägsna djuret allenast derutj, att deras 
egoism är mera beräknande. Men i midten af denna enformiga 
gemenhet resa sig mot himmelen kolonner, vittnande om en äd- 
lare bestämmelse. Jesus är den högsta af dessa kolonner, hvilka 
ntvisa för menniskan, hvarifrån hon kommer odx hvarthän hon 
b^r sträfva. I honom är sammanträngdt allt hvad i vår natur 
finnes ädelt och . upphöjdt. Synden bar fGt honom icke varit 
omöjlig; han 4)ar besegrat samma passioner, mot hvilka vi kämpa; 
ingen Guds engel, utom hans goda samvete, styrker honom; ingen 
satan, om icke den, som hvar och en bär inom sitt eget hjerta, 
har frestat honom. Likasom flere af hans goda sidor hafva ge- 
nom hans Hlijungars fel gått för oss förlorade, så är det ock 
troligt att många bland hans fel hafva blifvit undandolda. Men 
aldng baa- någ^n., såsom heui, låtit i sitt lif menskl^betens in- 
tresse behMdrska egenkårbkens småakti^eter. Utan inskränk- 
aiog hängifven åt IdeeB, har han subordinerat allt annat uuder 
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denna till en sådan grad, att mot slatet af hans lif universum 
icke längre för honom fanns till. Det är genom denna hänförelse 
af en heroisk vilja^ han eröfr^^t himmelen. Ingen menniska, 
Sakya-Muni måhända undantagen, har så som han trampat 
imder fötterna famillen, verldens fröjder, all timlig omsorg. Han 
lefde allenast af sin Fader och af den gudomliga sändning , favil- 
ken haa med full öfvertygelse trodde sig uppfylla. 

Må viy ständiga barn, dömda till vanmakt, vi, som arbeta 
utan att skörda, och som aldrig skola se frukten af det vi ut- 
sått, må vi böja oss djupt framför dessa halfgudar. De förstodo 
hvad vt icke förstå: att skapa, befästa, handla. Skal] väl den 
stora originaliteten återfödas, eller skall verlden hädanefter nöja 
sig med att fortgå på de vägar, som blifvit öppnade genom dessa 
djerfva skapare från gamla dagar? Vi veta det icke. Men 
hvilka ock må blifva framtidens oväntade företeelser — Jesus 
skall ej öfverträifas. Hans dyrkan skall föryngras utan af brott; 
legenden om honom skall framkalla tårar utan slmt; hans lidan- 
den skola f&ca, de ädlaste hjertan ; alla sekler skola förkanna 
att bland mennbkors söner är ingen född, som är större än 
Jesus." 

Så sammanför Hr Renan till slut hufvuddragen af den ka*' 
rakter, han i boken velat teckna, af det intryck, han sjelf erfarit 
trån Jesu personlighet, och h vilket han genom sin teckniag 
velat hos sina }jisaxe frambringa. Ingen skall kanna neka att 
det är en i viss mening storartad bild, han genom dessa slotord 
ställer för våra ögon. Man känner sig frestad att glädja sig ^ver 
den seger, en sådan bekännelse, uttalad från ett sådant håll, bör 
vara egnad att mångenstädes vinna öfver den cyniska råhet^ 
hvilken oftast utmärker bespottareaas skara. 

Det vore också, i vår tanka, orätt att förneka ifrågava^ 
rande skrift all betydelse i detta hänseende. Öfverallt röjer den 
en lifiig eaithusiasm för sitt föremål, äfven då förf. på det oför** 
svarligaste sätt misshandlar Jesu bild. Ännu i ett annat itfse* 
ende eger, såsom vi tro, detta arbete någon betydelse för san- 
ningens seger. Onekligen gifver det ett ingalunga föraktansvärdt 
vittnesbörd om haru litm makt att öfv^yga i sjeUva verket 
li^^r i de theorier om krtstendoms-mrkundemas uppkomst och ut- 
bildning, hvitka den af våra fritänkare så högt uppburna Tftbin- 
gerskolan framställt såsom oafvasli^ resultat af en föardomsfri 
forskning. Hr B^saa bogar sig artigt för denna skola och s&r- 
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skildt för dess hos oss mest bekanta representant, den så kal- 
lade Tabinger-Strauss eller, såsom han efter sm nuvarande bo- 
stad äf\'en benämnes, Ludvigsburger-Strauss. Men theorien om 
evangeliemas uppkomst såsom apokryphiska produkter af det 
småningom utbildade kristliga medvetandet i andra århundradet 
undanbeder han sig, och finner inga grundliga skäl vara anförda 
mot dessa evangeliers genom de gamla öfverskriftema antydda 
ursprung. Han finner sannolikast, att Johannes-evangeliet verk- 
ligen är af Johannes författadt på dennes ålderdom, och att 
Mattheus-evangeliet åtminstone till sina hufvudsakligaste delar 
härstammar från Mattheus. Han finner ock den gamla traditio-* 
nen om de öfriga tvenne evangelierna i det närmase antaglig, 
dock att han anser Lukas hafva skrifvit sitt evangelium efter 
Jerusalems [[förstöring, och vår nuvarande Markus vara en, med 
begagnande af Mattheus, gjord omredaktion af den Markus, hvil- 
ken Papias hos Eusebius omtalar. En återgång från den hyper- 
kritiska nedsättningen af evangeliernas betydelse såsom historiska 
urknnder är således hos honom ögonskenlig. Visserligen äro de- 
grunder, han till denna återgångs rättfärdigande anför, så vidt 
vi kunna förstå, inga andra än de, hvilka hundrade, ja! tusen- 
tals gånger blifvit förut upprepade från den kyrkliga och bibel- 
trogna skriftforskningens sida. Men ovigtigt synes icke, att de nu^ 
anföras och erkännas af en man, så decideradt tillhörande den 
religiösa otrons läger, som Hr Renan , enär maa kan hoppas, att 
de på många håll skola sålunda finna ett gehör, som eljest sä« 
kerligen skulle dem förvägras. 

Naturligtvis måste äfven Hr R. åt sig hafva reserverat 
någon bakdörr, genom hvilkeö han kan undfly de för otron oläg- 
liga konsequenser, hvilka nödvändigt framgå ur sådana medgif* 
vanden. Derförutan vore hela hans uppfattning af Jesus och 
dennes lif ett nonsens. Han har ock gjort detta genom att helt 
enkelt antaga de ifrågavarande källorne vara, oaktadt sin au- 
tenticitet, till en god del legendariska. Äfven i förhållande till 
de synoptiska evangelierna begagnar han sig högst ogeneradt i^ 
denna utväg, så snart fråga är om Jesu handlingar framförallt 
i fråga om underverken. Men i största utsträckning begagnar 
han den frihet, han sålunda förbehållit sig, emot Johannes* evan- 
gelium till att undanrödja trovärdigheten hos större ctelen af dett& 
vittnesbörd. Johannes* evangelium innehåller, enligt den upp- 
fattning han finner riktigast, ^^en gammal gubbes minnen, delvi» 
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anderbnrt friska, delvis på ett högst besynnerligt sätt förvan- 
skade/^ Grundmotivet i hela detta evangelium antager han vara 
apostelen Johannes' afuudsjuka mot Petrus och hans indignation 
deröfver, att denne i de förut gängse berättelserna erhållit en så 
framstående pints i Jesu förtroliga umgängeskrets. Ett tillräck- 
ligt rättfärdigande af. ett sådant antagande tror sig Hr R. ega i 
de drag af köttslig ärelystnad, hvilka evangelium anför efter 
ZebedeUsönema och deras moder. — Sin förtrolighet med Je- 
«|]S har nu Johannes, enligt Ilr R:s åsigt, sökt bestyrka ge- 
nom anförande dels af åtskilliga historiska enskildheter, hvilka 
verkligen bära prägeln af tilltbrlitlighet, och på ett utmärkande 
sätt sprida ljus öfver Jesu lif , dels af en mängd tal , hvilka åter 
skola bära den bestämdaste prägel af travestering, och hvilka 
apostelen, enligt Hr R,, har inflickat särskildt i ändamål att 
genom Frälsarens autoritet gifva stöd åt vissa f6r redaktören* 
kära, i Mindre Asien gängse läror. Uvad Hr R. yttrar om "^ 
dessa tal är alltför karakteristiskt för det sätt, hvarpå han be- 
handlar källorna till Jesu historia, t^r att alldeles förbigås. Ef- 
ter att hafva åt ofvanberörde historiska enskildheter i Johannes* 
evangelium tillerkännt stor betydelse för teckningen af Jesu lif, 
fortfar han: '*I motsats härtill vågar jag trotsa hvem det vara 
må, att med tillgodogörande af de tal, Johannes tillegnnr Je- J 

sus, kunna teckna ett Jesu lefveme, som icke vore ett nonsens. 
Debna fason, att utan uppehör predika och framhålla sig sjelf, 
detta ständiga argumenterande, detta framträdande på scenen 
utan all naivetet, dessa långa resonnementer efter h varje tV)r- 
rättadt under, dessa sträfva och otympliga diskurser, hvilkas ton 
så ofta är falsk och opassande, skulle en man af smak aldrig 
kunna lida utmed synoptikernas delikata sentenser.** 

Dessa och dylika yttranden hafva nu visserligen för sakens 
utredande ej den minsta betydelse. De äro rent subjektiva, och 
vore de uttalade af en obetydande personlighet, så skulle de icke 
fttrtjena att återupprepas. Här hafva de stor betydelse, emedan 
de ådagalägga, huru fullkomligt främmande den anderiktning, Hr 
R. representerar, och af hvilken han uppbäres, är för just det 
högsta, det ädlaste i den kristliga lifsåskådningen. Hr R. hop- 
pas genom ett slag af den djerfvaste oförskämdhet kunna på en 
gång blända ögat på sina läsare och tvinga dem att i det kla- 
raste , mest himmelska ljus af gudomlig sanning skåda idel mörker 
och mensklig lumpenhet Vi hoppas, att Hr R. har mi8sräknat sig, 

Theolog. TitUkr. 1863, Haft. V. 15 
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och att denna liksom många andra dylika våldsgerningar, hvilka 
i hans bok förekomma, jsnarare skall ur otrosdrömmen uppväcka 
en och annan, som deri låtit sig insöfvas just af de nu för tiden 
bos otrons sakförare så talrikt förekommande sentimentala rök- 
ofifren för den stora menniskan Jesus. Må man blott besinna , att 
Hr R:s och själsfränders tycke om de Johanneiska talen står i 
rak motsats till hela den lefvande erfarenhet af dessa ords kraft 
att leda, lysa, hugsvala, upprätta, hvilken mensklighetens äd- 
laste personligheter under snart tvåtnsende år gjort och betygat; 
att den källa, Hr R. söker uppgrumla, visat sig genom arta- 
senden mäktig att, i trots af upprepade försök af dylik art, 
sprida strålarne af den ädlaste bildning genom menskligheten — 
och man skall sannolikt betänka sig tvenne gånger, innan man 
tillerkänner ett dylikt tycke afgörande rätt. 

Må man icke invända, att Hr R. redan afvisat det an- 
grepp, vi här gjort, genom det höga värde, han tillerkänner Jesu 
ord hos synoptikema och den verldsomskapande betydelse, han 
tillerkänner hans personlighet, sådan den i dessa tal framstår. 
Hr R. har just i detta sönderslitande af den evangeliska urkun- 
den verldshistoriens vittnesbörd emot sig. Det är icke Jesu ord 
hos synoptikerna, i motsats till hans ord hos Johannes, som 
varit den kristna församlingens trosgrund och derigenom alstrande 
princip för mensklighetens civilisation. Kyrkan har städse hvilat 
förnämligast vid den sanning, hvilken klarast framträder just i 
det johanneiska ordet, vid den sanningen, att Jesus är Ghristus, 
lefvande Guds Son i den eminenta betydelsen af den sanne Guden 
och evigt lif. Det är en i sitt slag storartad och derigenom, vineka 
det icke, i hög grad förledande lögn, hvilken utgör themat i Hr 
R:s skrift, nemligen, att den häfstång, medelst hvilken Jesus åstad- 
kommit en så ojemförligt fullständig omhvälfning i mensklighetens 
sätt att vara, tänka, känna, le! va, varit ingen annan, än Aen 
fullkomliga hängifvenhet åt idé^^j, de& fullständiga verlds- och 
sjelfförsakelse, genom hvilken han utmärkt sig framför alla andra 
' menniskor. Mensklighetens, framför allt kyrkans historia blottar 
tillräckligt haltlösheten af detta påstående för hvar och en, spm ser 
med öppna ögon. Denna historia vittnar klart och bestämdt, 
att den tro, som öfvervunnit verlden icke haft till sitt innehåll 
blott idealet af fullkomlig verlds- och sjelfförsakelse, ehuru sam- 
ma ideal tillika ingått i denna tro; att fastmer ett annat element, 
.nemligen Christi sannskyldiga gudom och det försoningsverk , han 
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såsom gadamenniska atMrt, \ denna tros innehåll åtgjort ett lika 
väsentligt element. Hura kan man då fttrblinda sig sjelf ända 
derhän att förmena sig genom en apriorisk konstruktion, sär- 
deles af så lös art, som Hr K:s, kunna ådagalägga, att det en- 
ligt historiens vittnesbörd kraftigast verkande elementet i denna 
kristliga tro varit icke blott betydelselöst, utan fastmer för- 
virrande och hinderligt för det stora verk, kristendomen uträttat? 

Det vore emedlertid fnilkomligen orättvist att tillerkänna 
Hr R. förtjensten af att troget efter de synoptiska evangelierna 
hafva tecknat Jesus. Fastmer har han i stället för den höga, 
ätdla bild, äfven dessa lemna af verldens Frälsare, gifvit oss en 
karrikaturbild , som för hvar och en, h vilken med opartiskt öga 
och kärlek till sanningen jemförer urbild och af bild, måste väcka 
harm och vämjelse. Vi skola lätt kunna ådagalägga detta omdö- 
mes befogenhet. Vi äro icke heller allena om detsamma. Renans Vie 
de Jesus har ingalunda inom det grundligare vetandets område skör- 
dat ens från närslägtade anderiktningar det odelade bifall, som 
af en lös och ytlig tidningslitteratur honom egnas. Bland andra 
har Hr Ewald i Göttingen, hvilken visserligen såsom kännare af 
Orientens litteratur kan väl mäta sig med HrR., lémnatafhans 
bok en kritik, ur hvilken ett och annat må anföras. Vi taga oss 
dervid friheten att återgifva Ewalds tunga och invecklade tanke- 
gång i eniorm, hvilken så vidt möjligt blifver för våra läsare fattlig 
och njutbar, hvilket alls icke kan åstadkommas genom en fullt 
ordagrann öfversättning. Sedan E. lemnat ett välförtjent erkän- 
nande åt R:s bemödande att höja sin åskådning af Jesus öfver 
den falska uppfattning, som utmärker Ttibingerskolan och dess 
adepter (Strauss och consorter), fortfar han: 

*^Dock huru föga tillfredsställer icke, ifråga om ett sådant 
föremål tbr våra dagars vetenskap (som Ghristus), blott ett lof- 
värdt bemödande i allmänhet, så länge man icke lyfter sig till 
detta föremåls sannskyldiga höghet och icke blott aflägsnar allt, 
som hindrar denna nödvändiga lyftning, utan ock försöker allt, 
som är villkor för densamma. Vi kunna ty värr icke säga, att 
R. uppnått den ifrågavarande höjden och derifrån lugnt betraktat 
och beskrifvit allt så, som icke blott denna historias ojemförliga 
högtiet, utan ock dess oförnekliga enkla sanning fordrar. Huru 
är det väl möjligt att träffande teckna en öfver tifveU vanliga 
förhållanden upphöjd personlighets handling och verksamhet, utan 
att först hafva satt sig in i det egendomliga af den kraft och den 
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ställning, hvilka höjde honom öfver det vanliga lifvet. Christus 
har nu visserligen en så egendomlig både yttre ställning och inre 
kraft, att del måste blifva ganska svårt att rätt fatta och upp- 
skatta hans i all verldshistoria fullkomligt enstaka och med hvarje 
annan företeelse ojemföriiga egendomlighet. ÅUt hvad han var 
och ännu är, det är han såsom C hr is tus; ingen före honoro och 
-ingen efter honom är med honom förliknelig på det sätt, som t. ex. 
eja lierrskare kan förliknas med en annan. Denne man, hvilkenR., 
efter det dåliga föredöme, Ludvigsburger Strauss gifvit, i titeln 
på siu bok nämner blott Jesus, var just såsom Jesus ingenting (!); 
allt hvad han var, det var han såsom Christus (Messias). Att 
icke veta eller begripa, hvad han var såsom Christus, och huru 
han allenast såsom Christus kunde vara hvad han var, det är 
att icke förstå hans hela företeelse med alla hans ord och ger- 
ningar, lidanden och segrar. Och så svårt det än må vara att 
rätt förstå detta, så kan dock denna mödosamma pligt icke ef- 
terskänkas någon, som vill döma öfver honom eller vetenskapligt 
framställa och uppskatta hans lefnad och honom sjelf i denna 
lefnads olika skiftningar. Enär nu R. hvarken noggrant upp- 
ställer eller på allvar uppskattar eller riktigt besvarar den frågan, 
hvem Jesus såsom Christus var, har han beröfvat sig det ound- 
gängligaste villkoret för en uppfattning och framställning, son» 
motsvarar föremålets historiska sanning och storhet. Just hvad 
i den historiska Christus är det rent, öfver allt annat mensk- 
ligt upphöjda, det maktfullaste och ojemföriiga, detta underbara 
i*nonom, hvari ligger mer än alla de tusen vanligen så kallade 
undren, och hvilket, trots sin underbarhet, allena är värdt, att på 
insigten deri användes forskningens och tankens möda, — just 
detta måste för Hr R., då han vågar sig in i den närmare teck- 
ningen af detta högsta menniskolif, mestadels förblifva en dun- 
kel gåta. Desto lättaie öfverlemnar han sig nu åt tankar och 
föreställningar om denna, i anseende till renhet och upphöjdhet 
ensamma historia, hvilka äro falska, låga, ja ovärdiga. Han 
förlorar derigenom icke blott det högsta i denna historia, utan 
ock dess inre sammanhang och den rätta bilden af dess utveck- 
ling... I det R. icke förstår att fatta Jesus såsom Christus, går 
han miste om ljuset i hela denna historia, finner i henne mot- 
sägelser och en ostadighet, hvilka i sjelfva verket företinnas alle- 
Dast i hans förvirrade förestäUning'^ 

Ett sådant omdöme, anser sig Ewald berättigad att falla från 
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sin ståndpunkt. F6r E. synes dock Christus vara ingenting an- 
nat än "den hftgsta blomman, och såvida blommans hela frukt 
kan ligga i en menniska, tillika hela frukten" af Israefe långa 
historia. Men redan efter denna, jemförelsevis låga, måttstock 
beflnnes R. hafva på det svåraste kommit till korta i teck- 
ningen af sitt höga föremål. Han har icke så lyckats försätta 
sig in i den historia, hvars kärna och stjerna Christus är, att 
det för honom blifvit en möjlighet att återgifva ens dennes mens k - 
liga sanning och storhet i en tillfredsställande bild. 

En från förutnämnde brist på sinne för Jesu messiWska ställ- 
ning ganska skiljaktig orsak, har, säger Ewald, medverkat till 
detta resultat. Renan har gått till sitt föremål med en ogemen 
massa af allmänna åskådningar och* grundsatser, hvilka för detta 
ftremål äro likaså främmande, som olämpliga, och hvilka i sig 
sjelfva äro allt för låga och förvirrade för att hinna föremålets 
storhet och ädla enfald. Dessa grundsatser och grundåskådningar 
Äro den fransyska omhvälfningslustans, i hvilken förf. sjelf är 
fången, och hvilken han äfven vill intvinga i Christi historia, 
af hvilken lusta han ock hoppas verldens frälsning . . . "Man påstår, 
att Hr Renan, liksom fordom Voltaire, blifvit uppfostrad i en 
Jesuitskola. Vi veta ingenting bestämdt deromoch skulle mena, 
att ingen kunde, till följe af skrifter och öden, som äro väl be- 
kanta, vara mera afvog mot jesuitiskt väsende än han. Man 
öfverväge dock, utom många andra dylika omdömen och grund- 
satser, som genomkorsa detta verk, följande som uttalais p. 
253 f." "Historien är omöjlig, om man ej öppet tillstår, att det 
gifves olika mått för uppriktighet i handlingssätt. Allt stort uträttas 
genom folket Men man leder folket, endast om man hängifver 
sig åt dess tankar. Den som tager menskligheten sådan den är 
med dess förvillelser och genom dessa söker att pä henne verka, 
förtjenar intet tadel. Om vi vanliga menniskor kunde med våra 
betänkligheter uträtta, hvad Cnsar uträttade med den lögnen, 
att han var soh af Venus, eller ^de stora fransyska herrskarne 
Jiafva uträttat genom andra lögner, så hade vi rätt emot dem. 
Menskligheten ensam bär skuld för sådana lögner, emedan hon 
vill bedragas!" " — och man skall i Tyskland tillräckligen förstå, 
huru pass skicklig Renan är att bedöma mensklig historia i all- 
mänhet och särskildt Christus." 

Skall man äfven i Sverige förstå detta? 

Till ett sådant förstånd hoppas vi verkligen, att Hr Ignells 
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'"förord"* till Bonniersks opplagau af den svenska RenaQ skall för- 
bjelpa många. Vi glädja oss att före denna anmälans afelatande 
halva sett nämnde förord, enär det sparar oss åtskilligt arbete, 
som vi synnerligen gema undandraga oss, då det så gmndligt 
blifvit utfört Hr Ignell har verkligen på ett ganska dräpande 
sätt ådagalagt underhaltigheten, att ioke säga nselheten af Hr 
R:s bok i det hela odi i det enskilda. Vi bekänna, att vi af 
Hr Ignell hade förmodat något helt annat Vi hade förmodat, 
att ^rordet** skulle åtminstone i hufvudsaken förorda boken; vi 
funno oss derföre i sanning ölverraskade, då det visade sig, at<^ 
det s. k. förordet, som var sparadt till sista häftet, således för de 
läsare, som häfte för häfte föjt Hr Benan, blifvit ett efter- 
språk, icke innehöll ett förordande, utan fastmer en grundlig, 
skarp och från Hr Ignells ståndpunkt slående kritik, h vilken väl 
slutar med att på några blad tillerkänna Hr R en och an- 
nan underordnad förtjenst, men i hufvudsaken frånkänner hans 
bok alla de egenskaper, hyilka kunde åt en äfven rent historisk 
teckning af Jesu jordiska lefnad och menskliga karakter gifva 
verkligt värde. Man måste beklaga, att detta förord icke fatt 
intaga siö rätta plats i försU häftet Det skulle då utan tvif- 
vel sparat mången läsare behaget eller obehaget att läsa sjdfva 
boken. Hvarföre förläggaren någon gång upptagit detsamma, 
låter för den oinvigde förklara sig endast under den förutsätt- 
ningen, att han genom Hr Ignells namnteckning hoppats befor- 
dra bokens spridning och derföre tagit företalet med på släpet 
Ätt Hr Ignell tillåtit ett sådant bruk af sitt namn, än mer att 
han tillåtit en sådan förlä^arekonomi att till slutet undanhålla 
hans omdöme om boken, är lindrigast sagdt ganska oförsigtigt 
Man har svårt att fatta detta på annat sätt, än att Hr Ignell 
spelat under täcke med förläggarens vinstbegär och velat låta sitt 
J) * namn ostördt verka till afsättning af bokens första häften, på 
samma gång som han försökt, så godt sig göra lät, rädda sitt 
renommé genom att till slut säga läsaren, att det arbete, han 
bidragit att göra läsbart för var svenska allmänhet, är icke alle- 
nast ett synnerligen dåligt arbete, utan ock i skarp motsats 
till hans egna åsigter. Emedlertid delar Hr R. med Hr Ignell 
fömekelsen af Ghristi gudom och af åtskilliga andra vigtiga san- 
ningar, hvilka utgöra dyrbara perloriGuds församlings tro. Det 
är möjligt, att denna firändskap verkligen i Hr Ignells känsla öf- 
vervägt alla betänkligheter och varit det egentUga motivet för 
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honom att befordra bokens utgifvande. Men vi hoppas, att Hr 
Ignell febäknat sig, om han för sin sak hoppats skörda vinst af 
ifrågavarande kompanjonsskap. Det måste till Hr Ignells heder 
erkännas, att Hr R:s Jesus är, ehuru på annat sätt, nästan lika 
oförenlig med Hr Ignells uppfattning af Frälsarens personlighet, 
som med den uppfattning » församlingen vidhåller. 

För att bevisa riktigheten af detta vårt omdöme veta vi 
icke någon bättre utväg än att ordagrannt citera en större af- 
delning ur Hr Ignells '"förordas nemligen just den, som handlar 
om Hr R:6 teckning af Jesu personlighet. Hr Ignell skall säkert 
icke misstycka, att på sådant sätt hans arbete vinner erkännande 
hos en och annan läsare, som måhända eljest icke skulle deraf 
tagit kännedom. Icke heller kan det misshaga honom att på 
sådant sätt befrias från den solidariska ansvarighet, i h vilken han, 
för mången läsares ögon, inträdt med Hr R. genom att sätta 
sitt namn på öfversättningen. Ändtligen äro viöfvertygade, att Hr 
Ignell icke heller skall missunna oss den lättnad i arbetet vid 
kritiken af Hr R:s bok, som vi erhålla genom anförandet af en 
del Hr Ignells anmärkningar. ^'Hanc veniam damus petimusque 
vicissim.** För oss är det i denna sak icke ovigtigt att just å- 
beropa Hr Ignell, om hvilken våra läsare utan tvifvel förutsätta, 
att han icke allenast velat, utan ock, till följe af sin anderiktning, 
kunnat göra Hr R. all rättvisa och således ingalunda tecknat 
Renans bok med mörkare färger än den förtjenar. 

Hvad Hr Ignell anfört mot Hr R. till rättfärdigande af den 
8. k. Tllbingerskolans évangeliikritik finna vi obetydande. Hr 
Ignell står sjelf här på en ståndpunkt, som tydligen är på väg 
att blifva antiqverad. 

Deremot synes han i följande ord hafva rättvist bedömt Hr 
R:s allmänna religiösa ståndpunkt. • Sedan han erinrat om den 
katholska tvådelning af moralen, hvilken förråder Hr Ris upp- 
fostran i katholska kyrkans sköte och grundsatser, samt anmärkt, 
att den frihet. Sonen gifver, är för Hr R. "ett abstrakt tanke- 
spöke, ingen lefvande verklighet i en menniskas själ ," yttrar han 
vidare om Hr R.: "Om en moralisk frihet från passionernas , lu- 
starnes och de yttre omständighetemas öfvermagt tyckes han 
(Hr R.) knappt hafva gjort sig någon föreställning. I hela hans 
arbete förekommer också knappast ett drag, som tyder på ens 
den aflägsnaste föreställning om någon annan tro än den vid- 
skepliga dogmtro, som han med rätta afskuddat sig. Den tro. 
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på hvilken Jesas sjelf byf^de sin segerkraft öfver mörkrets här^ 
den tro, Åp. Paulas predikade, den tro, på hvilken reformato- 
rerna bygde sitt tros-system, tron på Guds rikes, på det sannas 
och godas segerkraft, är en föreställning, till hvilken knappast 
något spår finnes i hans bok. Lika liten tillstymmelse finner 
man till någon föreställning om christlig kärlek, om en från 
gudaktigheten härflödände lefvande, verksam, menniskans hela 

väsende genomträngande kärlek Han hembär sin vördnad 

åt religionen , företrädesvis den christna . . . Men endast såsom 
exi transcendent instinkt, endast såsom en högre känsla, som 
momentelt, i vissa ljusare mellanstunder, höjer menniskan öfver 
ändlighetens äflan, njutningar och bekymmer, icke såsom en per- 
manent kraft, kan, enligt honom, det oändliga vara till för en 
menniskosjäl gemenskap med God, Guds anda« innebo- 
ende i hjertat äro tomma tankeabstraktioner enligt Hr R:s förme- 
nande . . ." (se förordet sid. 38, 39 42.) 

I likhet med Ewald finner Hr Ignell, att Jesus enligt R^ 
påtagligen icke kan hafva varit Christus, verldens Frälsare, det 
sanna Gudsrikets upprättare. Hr Ignell vill i Jesus visserligen 
€j se annat än en blott menniska, och deri öfverensstämmer han 
med B. Men då R. betraktar de gammaltestamentliga pro- 
fetiorna blott såsom hjernspöken, så finner Hr I. detta för starkt^ 
Han anser det nemligen vara for den sanna gudaktigheten af 
största vigt, att "Han, som väckt till lif den gudomsgnista, som 
från begynnelsen blifvit nedlagd i vårt slägte, sjelf är *'Guds vä- 
sendes rätta af bild". Endast under detta villkor, säger Hr L, 
kan han nära hos oss gudaktighetslifvet och vara, såsom han 
kallas i ApG. 3: 15, lifvets furste eller såsom han sjelf säger 
hos Johannes (Joh. 6: 35) lifvets bröd. 

"Men detta", så fortsätter nu Herr Ignell , "kan icke den Jesus — vi våga 
icke säga Christus, emedan förf. icke erkänner honom såsom sådan — Renan 
diktat Denne är, fir det första icke ärUg, Han skyr icke att taga sin tillflykt 
till de små konstgrepp och taskspelarkonster, af hvilka den katholska kyrkan, 
ack så flitigt! har gjort bruk, för att gifva sig sken af nndergörande förmågor 
och utomordentliga uppenbarelser, dem han i sjelfva verket icke egde.. Benan 
säger, sid. 185: "FGrhemligande den egentliga orsaken till sin kraft, jag menar 
hans öfverlägsenhet 6fver dem, af hvilka han omgafi», låt han för att tiUfineds- 
ställa tidens föreställningar, hviUca i aUa faU helt och hållet voro hcMS egna^ 
andra tro, det en högre uppenbarelse för honom upptäckte hemligheterna och 
öppnade hjertan.'' För vår del hafva vi icke förmått skölja det ringaste spår 
tiU ett sådant förhemligande, ej heller att upptäcka att Jesus ens på aflägs- 
naste sätt sökte tiUerkänna sig något utomordentligt vetande eller mirakulös 
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förra&ga (sicl). Han af^iMide och bestrafikde strftiigt ull anderlystnad, sonir onder 
det hon dvaldes inom det andligas gebiot, också blott sOkté näring för sina 
ialska, förvanda föreställningar. Om han vjeU val var atnistad med förmågor, 
hvarigenom han knndc komma lidande till hjélp, bota sjuka och återställa 
dem, som voro rubbade till sina sinnenn bruk, så vittnar den så oi^a uppre- 
pade tilldragelsen, att de sknlle för higen saga>, hur angolagen han var att 
oflftgsna från sig hvaije falskt sken. Men enligt folkets allm&nna föreställning 
borde Christus framför allt vara undei^rare. Naturligt då, att den christna 
ibrsamlingen ftfven betraktade honom såsom sådan, ja mOjligen, sedan man 
bOrjat omflata honom med undrets strålkrans, afvcn tillade honom under, i 
hvilka han sjelf icke haft någon del. ^ AnstOtlig ar i all synnerhet berät- 
telsen om Lazari uppvåckelse (sidd. S47 — 50). Ty hvilkcn ringa d^l an Je- 
sus må hafva haft i detta grofva tasks{>eleri, sådan hon (?) af Renan fram- 
st&Ues, så framstår dock Jesus härigenom icke mindre i en förklenande da- 
ger. Må hela tillställningen an hafva varit uppgjord af hans vänners skara, 
men Jesus emellertid lyelf hafva lånat sig åt densamma, så har han icke desto 
mindre gjort sig skyldig till ett bedrägligt konstgrepp. Han, h vilken annars 
sk beherrskade sin oragifhing, han skulle nu af denna hafva blifvit förledd till 
en handling, som var stridande mot det Guds rike i oss, det han kom att 
upprätta! 

För det CMdra framstår Jesus, enligt Renans beskrifning, såsom i högsta 
grad egenkär. Han liksom aflas efter hvarjo tillgifvonhets- och vOrdnadsbety- 
gelse. ^Tiggaren Bartimieus gjorde honom stor glädje derigcnom, att han en- 
vist kallade honom ^'Davids Son**, ehuru man sCiktc tysta ned honom** (sid. 
347). **Han ville, att hans efterföljare sknlle vara till endast för honom*' (sid. 
308). Men om han yttrat sådana ord, som de förut anförda: *'H vilken som 
älskar fader eller moder mor an mig, han ar mig icke värd; och hvilken som 
älskar son eller dotter mer an mig, han ar mig icke värd*', hvad ar val kar- 
leken till honom? Jo, han ar ett med karleken till hans verk och till hans 
ord; han ar ett med karleken till Ond och gOrandet af hans v!\ja. All karlek, 
som icke härmed var förbunden, all karlek, som egnades blott åt hans för- 
gangligOi, varelse, har han på det bestämdaste afvisat. På Petrus, nar han 
förkunnade sitt lidande, af välment ömhet tillsade honom: **Skona dig sjelf, 
Herre, att icke detta vederfares dig'\ gaf han till svar: "Gäck bort iftin mig, 
du satan, du ar mig till hinders; ty du besinnar icke det Gud, utan det men- 
niskor tillhoror" (Matth. 16: 81-23;. 

Märkligt kx^Jtir det tredje, att Han, om hvilken en nya-tostamentlig skriftr 
stallare yttrar: "emedan han sjelf pinad och ft^tad vardt, kan han ock lyelpa 
dem, som frestas** (Ebr. S: 18), eyelf dndcar under J^ frestelserna. Motståndet, 
som blef allt svårare, ju mer han nalkades slutet af sin bana, *retade och för- 
bittrade honom. Han förlorade sitt sinnes jemvigt Han, om hvilken evang. 
Johannes vittnade: **0m Sonen gör eder fria, så aren J rätteligen fria" (Joh. 
8: 86), var ^elf "icke längre fri". "Det såg stundom ut, som hade hans för- 
stånd varit rubbadt Han erfor ångest och inre skakningar. Den stora synen 
af Guds rike, som oupphörligt svafvade för hans blickar, förorsakade honom 
svindel. Hans lärjungar trodde någon gång, att han vore kommen ifrån sig. 
Hans fiender förklarade honom hafva Beelzébnb. Hans till ytterlighet passio- 
nerade temperament förde honom i hvarje Ögonblick utom gränserna för men- 
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niskonatarm*' (nd. 314). "Hetsig, be&llande, tålde lian ingen motsägelse. Hans- 
natnriiga bUdhet tycktes bafra Ofrergifrit honom; han var standom sträf och 
besjnneriig^ <nd. 315). "Hans föreställning om Guds Son blef oredig. Men- 
niskoma hade genom att vidröra honom dragit honom ned till jemnhöjd med 
sig sjelfVa** (sid. 316). ''Hans medvetande hade förlorat någonting af sin ur- 
spmngliga klarhet FOrtviflad, drifven till det yttersta, tillhörde han icke längre 
sig sjelf * (sid. 348). Ja, nti denna sin inre skakning och sönderslitning kom 
han till slut derhän, att döden, änskönt han gick öfver ^i afrättsplats, blef 
för honom, liksom för hvaije fallen, som icke mägtar resa sig opp från sitt 
fall, en välgeming. '*Det var tid, att döden kom med upplösningen. på. en 
situation, som blifvit spänd till Öf^ermått, att döden kom och befriade honom 
från oÉnÖjlighetema af vandrandet på en väg, hvarifrån ingen utgång fanns" 
(sid. 316). 

För vår del hafva vi uti samtliga evangeliema icke kunnat upptäcka den 
' aldraringaste grund för denna mörka målning. Ja, sjelfva de bibelställen, dem 
fÖirL härvid andrager från särskilda perioder af hans léfnad, hafra just härige- 
nom förlorat sin bevisningskraft, om de föröfrigt kunde bevisa något I evan- 
geliema framstår Jesus åter under alla perioder af sitt offentliga lif , ända till- 
dess han utandades sin sista suck på €k>lgatha, städse såsom densamme. All- 
tid samma kärleksfulla mildhet; alltid samma stränga, oförskräckta bestraffiiing 
af dem, som genom sina falska läror förvillade och förförde folket samt 
gjorde dess hjerta slutet för Guds röst; alltid samma oförtröttade bemödande 
att föra menniskoma till det lif, som gjorde dem saliga, ja, hvarigenom äf- 
ven hans folks borgerliga existens skulle haft bestånd (Luc 19: 41-44); 
alltid samma oförfiUrade frimodighet midt under undergifvenheten nnd^ mensk- 
lig ordning; alltid samma gudsmedvetandets fullhet; alltid samma klara och 
fasta förvissmng om framgången af det verk, för hvilket han blifvit sänd och 
hade kommit i verlden, änskönt han sjelf skulle fastnaglas vid korset Ja, oä 
sjelfva Gethsemane, hvilket lugn och hvilken fridfull harmoni midt under den 
ångest, som tanken på denna annalkande död, väckte 1 — Men oanmärkt må 
ej heller lemnas, att under det Jesus, enligt Repans beskrifhing, sålunda du- 
kar under för frestelserna, hans djgd likväl alltid skall haf^a stått på samma 
höjd (sid. 316). Man ser, han har ej höga begrepp om djgd, enligt hvad 
också hela hans arbete vitsordar. Om dygden i sjelfira verket intet annat är 
än en kraft i själen, — ty alla de särskOda dygder, dem vi med flerahanda 
namn benämna, äro ju blott olika yttringar af samma ena kraft — så kan 
hon uppenbarligen icke förblifva densamma, när, i^älens harmoni blifrit rubbad; 
odi lilcaså uppenbart är, att den, hos hvilken bitterhet eller andra lidelser tagit 
så Öfverhanden, att han éj längre är fri och mägtig af sig sjelf, härigenom äf- 
ven iir bortkommen från sitt rätta li£ Men ännu märkligare är, att, då Benan 
tillvitar Jesus, att hans medvetande hade förlorat något af sin arsprungliga 
klarhet, han likväl tillägger: **genom menmskomas fd ock icke genom hans egen 
8lcM\ Det är en eländig, slapp och grundfalsk moral att siguta skulden p& 
andra. Hvaije menniska är ju dock kallad till frihet och ^elfständighet I allt, 
hvartill man af andra förledes, har man fördenskull alltid sin egen skuld. 

Ty värr har er&renheten ofra haft att förete män, till och med bland 
dem som arbetat för idéer, som, under, det de haft att kämpa med motstånd 
och förföljelser, förbittrats till sitt sinne och förlorat sin friska, lugna och 
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harmoniika ^ftlistftmning. Men der det skett, befura vi, att några orena ^jelf- 
viska ekmenter af Äregirighet, fåf&nga, högmod, henklystnad hafra insmugit 
sig; att dessa m&n icke haft den storhet uti Guds rike, som Jesus betecknade, 
åk han ställde ett barn midt bland sina l&ijungar, samt att de icke aktat till- 
Tftckligt på de orden af hans mun: ''H vilken som vill vara min efterfö\)are, 
han försake sig sjelf, tage sitt kors nppå sig och Mie mig". Att förutsatta, 
att Jesus ^elf, för hvilken dock Guds rikes sanningar voro "lefvande verklig- 
heter**, ej skulle hafva varit höjd öfvw dessa svagheter, det &r i sanning att 
alltför skymfligt neds&tta honom. 

Men Jesu lefhad, &nda Mn hans offentliga upptrildande, skall icke desto- 
mindre, Jemvftl enligt Renan hafva varit en v€rk$amket för a» iåé. Att denna 
id^ var hOg, den högsta som någonsin kan upprinna i en menniskas ^, ne- 
kar icke Benan; men huru hade Jesus sjelf fattat densamma? Han, som skulle 
tillvAgabringa det råtta famiUelifvet, var ^If ''alltifrån barndomen uppstudsig 
mot föråldramyndigheten^ och ''blodsbandets förhållanden voro för honom af 
ringa vigt" (sid. 85> Han, som skulle l&gga den enda sanna grundvalen för 
ett godt samhållsskick, har ^elf "ingen föreställning om borgerlig styrelse. 
Denna styrelse föreUsller honom rent af som ett missbruk. Han har ej något 
begrepp om politik. Hvaije embetsman synes honom vara en naturlig fiende 
till Guds m&n' (sid. 157). Han, som skulle med sig assimilera hela menni- 
skonaturen och genomtrftnga den med en ny anda, "föraktade de förnuftiga 
gränserna för menniskans natur" (sid. 308) och "hans till ytterlighet passione- 
rade temperament förde honom i hvarje ögonblick utom gr&nsema för den- 
samma" (sid. 814). Han, som skulle nnderlftgga sig allt jordiskt såsom medel 
för utförandet af sitt stora verldsfömyande verk, föraktade iijelf allt jordiskt, 
rikedom, vetenskap och konst Ja, mot de rika var han hätsk. Slachssus fann 
orsägt för sin rikedom, blott derföre att han var illa anskrifven hos de för* 
säma (sid. S08> Att rikedomen äfven kan vara ett vilkor för menniskoelägtets 
lycksaliggörelse samt ett alls icke opåkalladt medel för utförandet af den gu- 
domliga kärlekens verk, är Qerran skildt ifrån hans föreställningar. Hvad var 
då denna idé, af hvilken Jesus var drifven, enligt Renans framställnhig? En- 
dast en sväfirande, allmän fantasibild. Verlden har säkerligen i ingen tid sak- 
nat sådana, som lågat för menniskoväl och menniskorätt, ja uti viss mån äfven 
. arbetat på att göra dem gällande. Men så länge dessa förblifva sväfvande 
allmänna känslor och föreställningar,, om sättet för hvjlkas förverkligande man 
ej gjort sig reda, kan man med allt sitt arbete föga eller intet uträtta. Det är 
först derigenom att de allmänna sanningarne fattas i deras särskildheter, Öfvergå 
tid principer oeh fattas uti den vidsträckta förgreningen af deras tillämpning, 
jemte villkor^ medel och sätt för deras förverkligande, som menniskan kan blifva 
ett verktyg uti sanningens ^enst, ooh endast då kan hon tillförse sig, att, om 
hennes egen varelse går under, hennes verk dock icke går under. 

Uppenbart hafva vid fitonställningen af Jesu idealitet den ofta åberopade 
Frans af Assisi, Fransiskanerordens stiftare och Franska Republikens heroer, 
föresväfvat ^nan. Han säger, sid. 315: "Om Franska Revolutionens upphoft- 
män skulle hafra varit på förhand öfver^ade genom tillräckligt länge fortsatt 
begrundning, så skulle de alla bafva hunnit till ålderdomens gräns utom att 
hafra företagit någonting. På samma sätt le£de Jesus mindre för den regel- 
bundna öfvertygelsen än för hänförelsen." Att sanningen kan tillegnas med 
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tanken klart ock fnUt samt i sin praktiskli tillämpning, utan att derf5re förlora 
i sin vArma, tyckes Benan icke föreställa sig. En feberaktig, ända till kok- 
pvnkten drifven exaltation, men ntan någon klar öfvertygelse, skall alltså hafvit 
utgjort Jesu själstillstånd. Men skulle han härigenom kunnat frambringa något 
verk, som kunnat bestå och intill dagames slut bära sina välsignelserika frak' 
ter för verlden? Vi veta nog, och Franska Revolutionen bär härom vittne, 
hviken förfilrlig storm en dylik exaltadon, då hon griper ett helt folk, kan 
uppväcka; en storm, som, om än våldsam och förstörande, dock uti mensk- 
liga förhållanden understundom kan vara icke mindre välgörande och god, än 
de natnriiga stormar, som rensa luften. Men skulle genom denna lidelsemas 
hetta ett förbättradt statsskick %afva blifvit tillvägabragt , skulle Franska folket 
sjelft mägtat utgå nr det chaos, revolutionen framkallat, om icke en kmftigr 
lugn, ordnande ande hade framträdt ur dess leder? Hvad Jesus vidkommer, 
så var han ingen handlingens man, och hade inga speciela praktiska verk för 
ögonen. Endast med Fransiskaner-ordens stiftare kan han fördenskull med 
något skäl sammanställas. Nå väl, vi veta väl, och historien bär derom vittne, 
kvilken stark rörelse denne exalterade man åstadkom. Men kunde han härige- 
nom tillvägabringa något varaktigt och verkligt helsobringande för verlden? Nej, 
just emedan hans verk saknade en sund kärna , förlorade, sig hela rörelsen in- 
nan kort, utan att lemna efter sig några varaktiga goda frukter. Hans orden 
blef inom loppet af ett hälft sekel lika urartad och förvcrldsligad som alla 
andra munk-ordnar. 

Det torde knappast behöfva visas, hur litet denna beskrifning om Jesu» 
i sjelf^ verket stämmer öfverens med Bibelns. Denna framställer honom aldrig* 
såsom ''uppstudsig mot föräldramyndigheten". Tvärtom, på det enda ställe 
(Luc 2: 50, 51), som hit kan föras, säges det, att han var sina föräldrar un- 
derdånig. Om han väl sade: '*Hvar och en som gör min himmelske Faders 
vi\ie, han är nnn broder, syster och moder" (Matth. 12: 48—50), bevisar detta 
icke, att familjebanden 'Voro för honom af underordnad vigt*', utan blott, att 
han satte andans band högre än blodsbandet För påståendena, att borgerlig 
styrelse förekom Jesus "rentaf som ett missbruk", samt att hvaije embetsman 
syntes honom vara ''en naturlig fiende till Guds män", har Benan sjelf icke 
anfört något slags bevis, och torde vi derföre emot dem icke behöfva sätta mer 
än vårt bestridande. Hans undergifvenhet under all mensklig myndighe visar 
redan, att han ej underkände samhällsordningens nödvändighet, och sjdfva hans 
tårar öfver Jerusalem ådagalägga, att han icke var utan uppmärksamhet på 
eller likgiltig för den ända, hvari de borgerliga angelägenheterna handhaides. 
Vidkommande åter det Jesus tillvitade verldsföraktet, torde endast behöfva sä- 
gas, att, om än Jesus väl skattade rikedomen samt alla andra materiella ting 
ringa i jemförelse med anden sjelf, af hvilkens styrka och utveckling dock alla 
materiela hjelpmededel ytterst bero, han derföre likväl ingalunda aktade dessa 
betydelselösa samt utan värde och vigt för menskb*gheten. Han uppmanade till 
all trohet och sorgfälUghet i deras användning. '*Ären J", sä^ han, "nu 
icke trogne uti den orätta mammon", d. ä. i handhafvandet af detta jordiska, 
det der dock aldrig kan utgöra de rätta skatterna för anden; "ho vill då betro 
eder det sannskyldiga?'' (Luc 16: 11.) 

Vi fråga, nu, skulle Jesus, i frdl han verkligen varit sådan Benan be- 
skrifter honom , hafva kunnat upprätta den christna kyrkan , häfira tillvägabragt 
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«tt vvrk , Hom ärhuiiUmdon igenom burit lina valsiij;nelNeHka irukter i^r verlden 
samt hafvtt uppaniuiut do chrit^tiia folk , »om iiu i odling och imige »t& •& Ungt 
frainoD) JordeuB alla Ofriga folk? OmOjligt. Hau wkulle, i fall han varit det, 
tilläfvontyrs hafva åtkommit (åstadkommit?) Ungt itöirc buller, mcdun hau lefde, 
och samlat en vida talrikard skara omkring nig, ftn Imu tiynes hafva gjort. Men 
«kulle han« verk haft bestånd afvon efter korsdOden? Skulle, pE samma gång 
hans anh&ngares politiska illusioner hade skingrat sig , i denna prOfningeiis storm 
icke äfvon doruii moraliska illusioner blifvit bortblåsta? Är det vAl roOjligt, 
att, då don politiska nmgt och storhet, de uppå Jesus hade byggt, på det 
most krossando satt I)lifvit nederslagna, deras Ögon ej skulle Öppnats jemvftl 
för hans rooraliNka brister» så vftl som f6v allt det ihåliga och Ofverdrifna uti 
hans ord? Den lilla lärjungeskaran, hvilken förskingrade sig vid hans dOd, 
«kulle hon ^ härigenom för alltid hafva förblifvit skingrad? Men, för dot an- 
dra, dorcst man ville antaga, att, sedan Jesus tillvunnit sig sin hOgavOrdnad, 
hela den christna kyrkans blickar varit så skumma, att man ej m&rkt dessa 
svåra brister hos kyrkans stiftare, är det val mOjligt, att de kunnat undfalla 
don skarpsinnige och tillika Urde ap. Paulus ? ^ kunnat undfalla honom, som 
ifrån bOrjan var en hätsk förförare af do Christnas församling; som hade till- 
hört det pharisoiska parti, det der så så ofta, medan Jesus lofde, lagt stamp* 
lingar emot honom, och hvilket val qj bort vara blindt för haus brister? Denne 
sanniugsUgando apostel, som icko genom någon Ögonblicklig kaimlosvallning, 
utan genom allvarlig mogen bcgrundning blof vunnen för Christendomon, skuUo 
han val kunnat omfatta såsom sin herre och Christus den korsiUste, ja egna 
hcU sitt lif åt hans predikan med hela sin oförtröttade trohet i dOdcn » om han 
ei varit något mer an denne Jesus, Renan beskrifver? N^, detta ar psycho- 
logiskt omöjligt" Hr Ignolls FOrord »idd. XIJV— LVIIt 

Gerna skulle vi ock hafva l&tit våra läsare se, huru kraf- 
tigt Hr L gisslar Hr R. fttr dennes omotiverade och lättsinniga 
«animanställning af Jesus med Buddhismens quietistiske stiftare, 
hvars sannskyldiga karakter i inythen åskådliggöres derigenom 
att han föreställes ''sittande stum och orörlig, med korslagda 
armar öfver bröstet och blicken slösinnadt häftad vid hans näs- 
tipp/* Men det blefve för vidlyftigt, och hvar och en, som 
vill lyda sanningens Ande skall utan vidare belysning finna, att 
dessa båda religionsstiftares jeinnställande kan på allvar försökas 
endast af en I\jerna, som i ett eller annat hänseende blifvit 
rubbad. 

Tvenne andra hufvudanmärkningar har Hr I. anfört sid. LXII 
ff., af hvilka den ena är af sådan art, att vi till försvar för Hr 
R. och Skriften måste mötsäga honom. Han lägger nemligen 
Hr R. till last, att denne säger, det ''Jesus trodde på en per- 
sonlig djefvul." Ingenting synes emedlertid uppenbarligare af 
Skriften, än att Jesus verkligen gjorde detta. De fadda reson- 
nementer, genom hvilka Hr I. söker bevisa motsatsen, förtjena 
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verkligen icke ett bemötande inför någon, som erkänner Skriften 
såsom tillförlitlig nrkand ifråga om Frälsarens ord och tankar. 
Att Frälsaren en gång benämner Petras Satan, då Petras gick 
dennes ärender, bevisar lika litet, att Jesa» icke trodde på en per- 
sonlig satan, som t. ex. benämningen fader gifven åt en oskyld 
roenniska bevisar, att man icke tror på tillvaron af en naturlig 
fader, eller af en Fader öfver allt hvad fader heter. 

Den andra anmärkningen, hvilken gäller Renans påstående, 
att Jesus 'likasom i allmänhet hans folk icke haft någon kän- 
nedom om naturlagame, ntan i allt hänvisat oss menniskor till, 
samt bjodit oss lita på en omedelbar, miraculös gudomlig hjelp% 
synes visserligen beaktansvärd. Med rätta framhåller Hr L mot 
detta påstående en mängd ställen, som ådagalägga, att Jesus 
icke var fiende h värk en till omtanka eller arbete, utan fastmer 
förutsatte, att menniskan vore kallad att bruka äfven i detta 
afseende de gåfvor. Gud henne gifvit, allenast hon först söker 
Guds rike och dess rättfärdighet, och i öfrigt, under arbetet, ka- 
star sin omsorg på Gud och hoppas uppå honom'. Men Hr I» 
resonnement är i denna fråga allt för oklart och sväfvande, för 
att vi skulle anse mödan värdt att tillegna oss detsamma i 
dess helhet. 

Af hvad här blifvit efter Hr R. citeradt, torde, oafsedt styr- 
kan eller svaghetea af de motbevis, som blifvit förebragta, vara 
klart, att Hr R., genom att på ett andelöst sätt, utan afseende 
på det intryck Jesu karakter i sin helhet gifver, pressera, tyda 
oph vanställa enskilda utsagor samt phantisera öfver vissa situ- 
ationer, lyckats åstadkomma af detta höga föremål en bild, som 
visserligen eger en slags påfallande likhet med originalet, men en 
likhet af den art, som i allmänhet den lyckade karrikaturen har 
med sjelfva urbilden. Under sådana förhållanden kunna vi icke 
betrakta öfverflyttandet af denna bok på vårt modersmål samt 
utbasunandet af dess förträfflighet såsom annat än frukten af ill- 
villiga spekulationer eller af ett oförlåtligt lättsinne. 

Den bästa utvägen att komma loss från Rrs historiska so- 
phismer är att med uppriktigt sanningsbegär grundligt studera 
evangelium. Der sådan uppriktighet finnes, der skall Guds he- 
lige Ande ej underlåta att leda i sanningen och föra både till 
den kännedom om syndanöden och det begär efter frälsning , för- 
utan hvilka det är omöjligt - att rätt fatta och förstå ifrågava- 
rande höga föremål. Emedlertid neka vi icke behöfligbeten eller 
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åtminstone gagnet för m&ngen att dervid hafva åfveo en mensUlg 
ledare, som I\jelper honom att till en sammanfattande karakters- 
bild samla de spridda dragen af Jesn höga personlighet och 
andelif. Huru önskligt, att Herren ville bland oss uppväcka nå- 
gon, som med trons ödmjukhet, tankens skärpa ooh en tuktad 
phantasis trogna tHrgläggning utförde detta arbete! Emedlertid hän- 
visa vi. våra läsare till en liten engelsk bok, hvilken, redan förot 
omnämnd, nu utkommit i svensk öfversättning undertiteln: Jesu 
Christi person och karakter. En skrift för otron ooh tviflet 
af Horact Bushnell etc. öfvers. fr. Engelskan af E. J. F. Heurlin. 
Sthlm 1863. Pris 50 öre Rmt. Vi kunna icke heller underlåta 
att erinra om D:r H. M. Melins Jesu lefverne, hvilken bok vis- 
serligen redan är omkring 20 år gammal, men icke destomindre 
behåller sitt värde. Jesu Christi lefverne af Hess och af Bselter 
kunna ock tjena till god ledning fÖr vinnandet af den frihet, 
hvilken insigten i sanningen gifver. — Deremot anse vi oss icke 
kunna för detta ändamål hänvisa till den nyligen utkomna bo- 
ken: Jesus Kristus vår Frälsare och Föredöme. Skil- 
dring af Professor J. M. Ingraham etc.^ försvenskad af J. A. 
Kjellman-Göransson etc Sthlm 1863, der en Judinna, hvilken 
fikeställes såsom Jesu samtida, i bref från Jerusalem till sin i 
Alexandria boende fader, berättar tilldragelserna i Jesu lefnads 
ooh dödshistoria med en mängd utmålningar och tillsatser af 
högst apokryphisk karakter. Vi bestrida icke den välmening « 
som röjer sig i detta försök att åskådliggöra de betydelsefulla 
uppträdena. Men oss förefaller det hela synnerligen osmakligt; 
och mycken fråga är, om icke kristend imen lider lika mycket af 
ett sådant försök att flytta detta htga ämne inom romantikens 
område, son) af otrons historiska hyperkritik. Den ena riktnin- 
gen synes oss åtminstone arbeta den andra i händerna. 

Emot den förnekelse af Christi gudom, hvilken utgör det ge- 
mensamma grunddraget i Hr Ignells och Hr Renans uppfajttnin- 
gar af Christi person, hafva vi uttalat oss i vår granskning af 
Hr V. Rrs bok, hvadan vi anse öfverflödigt att nu vidare orda 
i denna fråga. 

Hvad i öfrigt vidkommer Hr Ignells uppfattning af Christus, 
särskildt af hans undergörande verksamhet ooh förhållande till 
undiet i allmänhet, äfvensom flere andra i ögonen fallande skef- 
heter, så hänvisa vi till Hr O. F. Myrbergs artiklar öfver detta 
ämne i Theol. Tidskrift, sedermera i särskildt aftryck utgifna. 
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Icke utau djup smärta kau man tänka, på, att ett så dö- 
dande otrosgift, som det Hr R:s bok innehåller, skall med så- 
dan begärlighet slukas af samhällen, hvilka hafva Jesu Ghristi 
helige Ande att tacka tor den jemförelsevis höga ställning de in- 
taga åtminstone på den verldsliga bildningens område. Ännu 
bittrare är det att tänka, huru många genom samma gift be- 
röfvas de saliga förmåner, hvilka Lifsfursten åt dera förvärfvat 
genoro sitt lif och sin död. Måtte herdarne vara vaksamma och 
verksamma att, så vidt på dem ankommer, genom Giids ords 
lefvande, kraftiga predikan, genom undervisning, förmaning och 
trogna förböner möta förhärjelsen! Och måtte Guds församling, 
alla troende . kristna göra till ett oaflåtligt ämne för sina böner, 
att Herren, den starke bevararen, måtte förhindra satans sjäJamord I 

A. F. B. 



Om Döpelseu Sacrament. 

(Forts.; 

Vi hafva i det föregående låtit Skriften undervisa oss om 
dopets objectiva väsende och dess verkan samt om de nödvän- 
dijB^ subjectiva vilkoren för sannskyldig välsignelse af dopet. Att 
dopet frälsar endast under vilkor af tro å den annammandes sida 
är Skriftens tydliga lära. Men då nu blifvit invändt, att detta 
vilkor icke kan varda uppfylldt af de små barnen och således desse 
icke hafva någon nytta af dopet, likasom det ock blifvit ifråga- 
satt, om de verkligen behöfva dopnåden, föranledas yi deraf till 
en undersökning, hvad den H. Skrift särskildt om deras dop af- 
gifver: om de skola utestängas ifrån eller föras till dopet. 

Sannt är, att barndopet hvarken har en uttrycklig gudom- 
lig befallning ej heller kan ett historiskt bevis anföras derför, 
att barn blifvit af Apostlarne döpta, enär på de ställen i Skrif- 
ten, hvarest talas om dop af hela familjer (Ap. G. 10, 44 — 48^ 
16, 15, 30 — 33; 18, 8;), icke uttryckligen namnes, att i dessa 
familjer funnos små barn. Då på nämnde ställen ej heller spe- 
cielt namnes, att sådana icke funnos, kan ett historiskt bevis 
för motsatsen naturligtvis lika litet deraf härledas. 

Men stå vi väl redlösa och lemnade åt egna hugskott i be- 
dömandet af en företeelse inom kyrkan, om vi för densamma 
icke kunna anföra bestämda yttre, historiska vittnesbörd från 
Apostlarnes tid? Visserligen icke. Vi måste nemligen besimia. 
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att den första tideos praxis icke så till vida är en laggifvande 
auctoritet för alla följande tiders förändrade omständigheter och 
förhållanden i kyrkan, att hvarje företeelse på det kyrkliga om- 
rådet skall bedömas efter det vittnesbörd , Skriften gifver om dess 
tillvaro eller icke tillvaro under den första tiden , utan måste ett 
i kyrkan förhandenvarande fastmera pröfvas och bedömas efter 
Skriftens inre bevisning, efter öfverensstämmelsen med Skriftens 
innersta andemening. Om vi sålunda i ofvan anförda Bibelstäl- 
len icke finna något bestämdt historiskt vittnesbörd för eller 
emot barndopet, så kan likväl nr den andemening, som fram- 
går ur dessa ställen, en vink blifva oss gifven, som förtjenar 
tagas i betraktande vid frågan om barnens dop. Vi finna nem- 
ligen, att, om än Apostlarnes dop närmast var proselytdop, dop 
af fullvuxna, en naturlig sak, då det kom an på att grundlägga 
kyrkan i verlden, likväl hela förfaringssättet att döpa hela famil- 
jer tydligen hänvisar derpå, att familjen skulle blifva en plant- 
skola för kristlig gemenskap. Och då kristliga föräldrar svårli- 
gen kunna atinat än önska, att deras barn så fort möjligt är 
blifva delaktige af det Guds rike, hvaraf de sjelfve fått del, så 
så ligger, omisskänneligt i detta Apostlarnes förfaringssätt äfven 
en fingervisning derhän, att dopet skulle blifva till barndop, så 
.snart kyrkan vunnit fast mark i verlden. ^). 

Är emellertid anförda slutledning alltför oviss, för att derpå 
grunda rättmätigheten af en kyrklig handling, så ega vi uti det 
Skriften lärer om dopet och om barnen tillförlitligare grunder för 
rättigheten och förpligtelsen att genom dopet öfverlemna de små 
barnen åt Herren. Först och främst lärer Skriften uppenbarts 
att de små behöfva dopets nåd. Vi behöfva, för att ådagalägga 
detta, endast erinra om 1 Mos.B. 8, 21: Menniskones hjertas 
uppsåt är ondt alltifrån ungdomen; Dav. Ps. 51, 7: Si 
jag är af syndelig säd född och min moder hafver 
mig i synd aflat; Eph. 2, 3: Vi vorom af naturen vre- 
denes barn; Joh. Ev. 3, 3. 5. 6, hvarest Herren Jesus sjelf 
så uttryckligt och utan alla undantag säger: Sannerligen, 
sannerligen säger jag dig, utan en b lif ver född på nytt, 
kan icke se Guds rik« — Utan en varder född af vat- 
ten och Andanom, kan han icke ingå i Guds rike — 
Det som är födt af kött, det äir kött: Och det som är 



1) Thomasius, Dritter Thcil. Zweite Abtheil. sid. 145. 
Theolög. Tidskr. 1863. Haft. V. 16 
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födt af AndaDom, det är Ande. Men om vi således på 
grund af det så väl af Skriften som erfarenheten bevittnade hela 
menskliga natorens förderf icke kunna betvifla det hos alla män- 
niskor och således äfven hos barnen förefintliga behofvet af dö- 
pelsenåden, så kan väl skickligheten hos barnen att annamma 
denna nåd sättas i tvifvel. För att få ljus i denna fråga, vända 
vi oss först till den i Evangelierna skildrade tilldragelsen , då Herren 
tager de späda i sin famn , lägger sin hand uppå dem och välsig- 
nar dem Math. 19, 13—15; Marc. 10, 13—16; Luc. 18, 15—17. 

Mattheus : Och vordo barn buvne^ till honom , att han skulle 
lägga händerna på dem och bedja; men lärjungarne näpste 
dem. Då sade Jesus: låter betämma barnen och förmener 
dem icke komma till mig; ty sådana hör er himmelriket till. 

Marcus: Och de hade barn till honom ^ atthan skulle taga 
på dem; men lärjungarne näpste dem^ som barnen fram hade. 
Men när Jesus det såg vardt han misslynt och sade till dem : 
Låter barnen komma till mig och förmener dem icke; ty så- 
dana hör er Guds rike till. Sannerligen säger jag eder: hvil- 
ken som icke undfår Guds rike såsom ett bam^ han kommer 
der aldrig in. Och han tog dem upp i famnen j lade hän- 
derna på dem och välsignade dem. 

Lucas : Så buro de ock barn till honom att han skulle 
taga på dem; då hans lärjungar det sågo^ näpste de dem,. 
Men Jesus kallade dem till sig och sade: Låten barnen kom,- 
ma till mig och förmener dem icke; ty sådana hör er himmel- 
riket till. Sannerligen säger jcbg eder : hvUken som icke tager 
Guds rike som ett bom, han skall icke komma derin. 

Fråge vi då först, hvad det var förslags barn, hvilka Her- 
ren välsignade, så upplyser Lucas, att det var dibarn (£?^éyij). 
Detta bestyrkes äfven af de andra evangelistemas förklaring, att 
barnen framburos och att Herren tog dem i famn. Om 
dessa små lära oss nu dessa Skriftställen, att Herren lade sin 
hand uppå dem och välsignade dem. Besinna vi härvid, 
att handpåläggningen af Herren Christus icke var blott och bart 
en symbol, utan äfven motsvarades till sin innansida af ett realt 
meddelande, af en akt af välsignande, en kraftig och verk- 
sam tillönskan af ett nådesgodt, och att vidare handpåläggnin- 
gen och välsignelsen står i närmaste samband med det Herren 
nyss förut yttrat, nemligen att himmelriket hörer barnen till, 
ja! utgöra så att säga det handgripliga beviset på, att barnen 
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äro skickliga att detsamma anoamma, så gifva sig ur ifrågava- 
rande tilldragelse följande satser: l:o De små barnen kanna 
taga emot en välsignelse af Herrens hand; 2:o en välsignelse, 
som särskildt hänför sig till himmelriket och inträdet demti; 3:o 
en välsignelse, som i och med en symbolisk £Ckt fullbordas. 

Då Skriften sålunda visar oss, att barnen kunde taga emot 
en välsignelse af Herran, och dertill en välsignelse, som just hän- 
förde sig till och stod i närmaste samband med himmelriket, 
hvarföre skola de då icke kunna taga emot Sacramentsnåden , 
som utgör just det sätt, h varpå Herren nu, sedan Han icke mera 
i synlig måtto är när oss, vill välsigna oss? Man invänder må- 
hända: de kunna icke med tro densamma omfatta. Men då tron 
enligt Skriftens städse återkommande lärosätt är det enda med- 
let, hvarigenom 'ett nådestillbjudande eller en välsignelse från 
Herran kan af menniskan annammas, så måste vi antaga, att, 
när Herren välsignade de små barnen. Han också gaf dem en 
tro, hvarmed de kunde denna välsignelse omfatta. Ty hvarföre 
skulle annars Herren låta dem komma till sig, välsigna dem och 
tillsäga dem himmelriket — om de icke på något sätt kunnat af 
dessa Herrans nådegoda få någon del? Men nödgas vi sålunda 
af Skriftens ord att antaga, det de små, som af Herren und- 
fingo välsignelsen, också genom en af Honom dem meddelad 
tro blefvo skickliga att annamma välsignelsen, så finnes icke nå- 
got skäl, hvarföre icke Herren skulle äfven hos de små, som 
döpas, skapa en tro, hvarigenom de blifva skickliga att annam- 
ma dopsacramentets välsignelse. Men hvad mera! Ligger väl i 
trons eget väsende något, som hindrar möjligheten af dess upp- 
komst i det lilla barnets ännu medvetslösa själ ? Visserligen hafva 
barnen icke och kunna icke hafva tron i alldeles samma mening 
som de fullvuxna. Såsom medvetslösa kunna de icke hafva en 
medveten förtröstan på Frälsaren. Men deraf följer ej, att de 
öfverhufvud alldeles icke hafva den eller icke genom dopet kunna 
vinna den. Tron är ju. ej en produkt af egen mensklig kunskap, 
känsla eller vilja; allestädes, hvarest den kommer till stånd, är 
den ett verk af den gudomlige Anden , en verkan af den gudom- 
liga nåden (2 Cor. 4, 13; Gal. 5, 6; Rom. 12, 3; 1 Cor. 12, 3, 
9; 2 Cor. 4, 6; Phil. 1, 29; Col. 2, 12; Eph. 2, 8. Den består 
till sitt innersta väsende icke uti något annat än ett undfående 
och emottagande af Herrans Andes kraft. Den förusätter å menni- 
skans sida icke något annat än fattigdom i Andan (Math. 5, 3), 
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som just besiar i en ödmjuk hjerteställoing, i en "ren receptivi- 
tet och passiv capacitet för nåden'S hvartill de fullvaxna först 
åter måste omvändas och återföras, under det att en sådan själs- 
stämning är för de små barnen af naturen egendomlig. Hos 
menniskor, hvilkas medvetande och vilja i en bestämd naturlig 
riktning utvecklat sig, kan den gudomliga nådens inverkan, så- 
dan den i sacramentet eger rum, först då blifva frälsningsmed- 
delande, när menniskan icke utesluter den ifrån sig och sträfvar 
den emot, utan med sitt medvetande och sin. vilja böjer sig 
under nåden; sacramentsnådens meddelande till välsignelse må- 
ste här nödvändigt föregås af en verkan af ordets predikan, som 
gjort de egna tankarqa och den egna viljan nåden undergifha. 
Men detta kan icke vara af nöden der, hvarest intet medvetet 
tänkande och viljande eger rum och således ännu intet egentligt 
motsträfvande är möjligt. Låter icke under sådana förhållanden 
fastmera tänka sig, att den gudomliga nådens inverkan både kan 
förekomma och verkligen förekommer en medvetandets och vil- 
jans utveckling i en mot nåden fiendtlig riktning? Ty hvarfore 
skulle icke, der naturen redan omedvetet verkar, äfven nåden 
på samma sätt redan kunna verka? Yi veta ju, att barnet, 
då ännu dess medvetande och vilja äro outvecklade, kanemottaga 
inverkan, intryck och inflytande af verlden; hvarföre skulle då 
den gudomliga Andens tillträde till barnets själ vara omöjligt? 
Då naturen och verldsanden kunna hafva sitt verk i barnet, hvar- 
före icke också den gudomlige Anden? Skriften gifver vittnesbörd 
derom, då vi i Luc. Ev. 1, 35 läser om Johannes Döparen, att 
han redan i moderlifvet blef uppfylld med d. Hel. Anda *). 

Genom det anförda torde vi ur Skriften fått ådagalaggdt, 
att barnen verkligen äro i behof af och skickliga till att annam- 
ma dopnåden. Men af Skriftens utsagor framgår ätven, att de 
på sätt och vis ega en rättighet till att undfå dopet Då 
det i Math. 28, 19, 20 säges, att alla folk skola göras till 
Jesu lärjungar genom dop och lärande. Så ega vi in- 
gen rättighet att inskränka detta uttryck. Och då barnen på 
sin utvecklingsgrad ännu äro otillgängliga för det ena medlet, 
hvarigenom lärjungaskapet kommer till stånd, nemligen under- 
visningen, hvilket skäl finnes väl att förhindra dem delaktighet 
uti det andra medlet eller dopet, för hvilket de hafva mottag- 
lighet och hvilket på dem kan blifva användt? Förneka vi dem 

1) Jfr. Höfling sid. 99 o. ff. 
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rättigheten att undfå dopet, så utestänga vi dem i och dermed 
äfven från rättigheten till inträde i frälsnings- och lifsgemenskap 
med Ghristus och således äfven från frälsningen sjelf och delak- 
tighet*i Guds rike. Men då hafva vi emot oss ett annat skrift- 
ord, som uttryckligen bjuder, att äfven barnen äi' frälsningen 
ämnad: Eder är löftet gifvet och edra barn (Ap. G. 2, 
39. Så se vi äfven, att Herren blef misslynt på lärjungarne, 
då de ville förhindra föräldrarne, att komma tillJesum med sina 
barn, på det att Han skulle vidröra dem och välsigna dem. 
Hvad annat vore det än att förhindra barnen att komma till 
Christus, om man tillslöte den enda dörren, som för dem står 
5ppen, nemligen dopet? Då barnen af Abrahams säd blefvo upp- 
tagna i ett förbundsförhållande till Gud; med hvad skäl skola 
då kristna föräldrars barn uteslutas från det nytestamentliga nå- 
desförbundet med Gud? Vi nämnde kristna föräldrars barn, ty 
om sådana kan talet härvid blott vara, enär de båda af Gud 
insatta medlen för åvägabringandet af ett lärjungaförhållande till 
Jesum icke få isoleras eller ryckas ur sitt åsyftade förhållande 
af samverkan för ett gemensamt mål. Barnen behöfva icke de 
föregående verkningarna af ordet, för att undfå dopnåden, men 
denna nåd kan icke under deras lif på jorden hos dem utveck- 
las till en medveten och af deras vilja omfattad egendom ej hel- 
ler under verldens inflytelse och inverkningar hos den\ bevaras, 
med mindre ordets verkan på deras inre får följa på dopet. 
Fördenskull kan och bör icke detta ena medel t^r att *blifva Jesu 
lärjunge användas annorstädes, än hvarest man i skötet af en 
kristlig familj och församling kan ega borgen och säkerhet för 
att äfven det andra medlet eller lärandet genom ordets nåde- 
medel skall följa derpå. Judars och hedningars barn, hvilka 
förblifva i sina judiska och hedniska föräldrars familjer, böra så- 
ledes icke, så länge föräldrarna stå qvar vid sin religion, föras 
till dopet. Genom det familjeband och det naturliga gemenskaps- 
band, i hvilket de lefva stå d^ssa barn utom området för den 
kallande nåden, då deremot kristna föräldrars barn just genom 
sitt familjeband redan äro inom området tijr den kallande nåden. 
På den grund kallar Paulus de förra orena, men de sednare be- 
nämner han heliga. 1 Gor. 7, 14: Den icke troende man- 
nen är helgad genom hustrun och den icke troende 
hustrun är helgad genom mannen: annars vore edra 
barn orena, men nu äro de rena. ** Just det som efter A po- 
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stelens utsago gör kristoa föräldrars barn i motsats till judars 
och hedningar till heliga, deras heligvarande i och genom sina för- 
äldrar och anhöriga, deras genom fanåiljen, i hvilken de lefva och upp- 
växa, naturligt förmedlade förhållande till kristlig gemenskfTp och 
till den kallande nåden, meddelar dem så väl möjligheten till 
dopnådens bevarande, som äfven rättigheten till dess undfaende^^ *). 
Innan vi afsluta vår betraktelse af Skriftens vittnesbörd om 
Dopet, tillhör det oss äfven att med några ord omnämna de Jo- 
hanneiska dopet. Det är bekant, att våf kyrkas äldre Dogma- 
tici lärt en väsentlig identitet mellan det Johanneiska och det 
kristliga dopet och fördenskull låtit instiftandet af det nytesta- 
mentliga dopsacramentet gå tillbaka till Guds sändande af Jo- 
hannes döparen, hvars uppdrag att döpa blott Christus återupp- 
• lifvat och utsträckt till alla folk. Vi tro icke, att Skriften gif- 
ver stöd åt denna mening. Visserligen var Johannes verkligen 
af Gud sänd att döpa (Luc. 3, 2, 3; Joh. 1, 33;); men deraf, 
att hans dop icke var af menniskor, utan af Gud (Math. 21, 
25), följer icke, att det innebar uti sig karakteren af en per- 
manent, gudomlig institution, som, oberoende af Johannes och 
hans personliga ställning till himmelriket, skulle fortfarande be- 
stå. Fastmera visar sig detta dop endast såsom en symbolisk 
handling, hvilken hade att bekräftande beledsaga Johannis gu- 
domliga .botpredikan och hans vittnesbörd om närheten af det 
Mesianska riket. Så blefvo ju uti det G:la Testamentet sym- 
boliska handlingar vid flera tillfällen propheterna af Gud upp- 
dragna, utan att vi åt dessa handlingar kunna tillägga en sacra- 
menterlig karakter. Väl blifver Johannes Marc. 1, 4; Luc. 3, 3; 
framställd såsom predikande bättringens döpelse till 
syndernas förlåtelse, men icke heller detta berättigar oss 
till det antagandet , att en syndautplånande kraft på sacramen- 
teriigt sätt innebodde uti Johannis dop eller att syndaförlåtelse 
på annat sätt stod i samband med detta dop än att de, som 
underkastade sig detsamma och dermed på ett yttre symboliskt 
sätt uttryckte sitt behof af en högre andelig rening, bekände sina 
synder i en trogen väntan efter det nära förestående himmelriket 
och i denna trogna väntan efter löftets fullbordan undfingo synda- 
färlåtelse i likhet med alla Gamla Testamentets trogna. Det 
heteri Ap. G. 19, 4. Johannes döpte bättringens dö- 
pelse och sade folket, att de skulle tro på den, som 



1) Jfr. Höfling sid. 104. 
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komma skalle efter honom; det är på Jesum Christa m. 
Just detta vittnesbörd om den, som efter honom komma skulle, 
h vilket Johannes städse förband med sitt dop, intygar, att detta dop 
ännu icke kunde vara ett dop i Herrans Jesu Ghristi namn, 
hvilket äfveu framgår deraf, att de med det 5ohanneiska dopet 
döpta ånyo döptes i Herrans Jesu Ghristi namn (Ap. G. 19,5). 
Och om visserligen materia terrestris vid båda dessa dop är den- 
samma, hvad blifver väl materia coelaBstis vid Johannis dop? 
Icke den Treenige Gudens namn, ty derom visste ju Johannes 
lärjungar sä litet, att de sade: Vi hafve icke ens hört om 
någon helig Ände är till. Icke Ghristi blod, ty detta var ännu 
icke utgjutet till verldens synder. Icke den Helige Ande, ty om 
Denne heter det Joh. Ev. 7, 39: Den Helige Ande var ännu 
icke gifven, efter Jesus var icke ännu förherrligad. 

Johannes säger: Jag döper eder med vatten till bätt- 
ring; men den efter mig kommer, är starkare än jag, 
hvilkens skor jag icke är värdig att bära: Han skall 
döpa eder med den Heliga Anda och med eld. Herren 
Christus sjelf sade: Johannes döpte i vatten; men J sko- 
len döpte varda med den Heliga Anda, icke många 
dagar härefter. Och Herrans Apostel Petrus sade: Görer 
bättring, och hvar och en af eder låte sig döp^ai Jesu 
Christi namn till syndernas förlåtelse; Och J skolen 
undfå den Heliga Andas gåfva. Af dessa Skriftens ord 
synes tydligen, att Herrans Ghristi dop var ett dop i vatten och 
Anda, under det att Johanneiska blott var ett dop i vatten. 
Och detta sednare kunde icke annat vara, då återlösningsverket 
ännu icke var fullbordadt, Ghristus ännu icke förherrligad och 
derföre den Helige Ande ännu icke utgjuten. Deraf följer nu 
äfven, att Herrans lärjungars dop före Jesu lidande och död 
måste hafva väsentligen skiljt sig från det, som efter Hans död och 
uppståndelse^ och efter Andans utgjutelse af dem blef utdeladt. Her- 
rans Lärjungars dop före frälsningsverkets fullbordan står på 
alldeles samma linea med och är att betrakta såsom en fort- 
sättning af det Johanneiska förberedelsedopet. Det kristliga do- 
pet kunde först då blifva meddeladt, när det nya förbundet var 
i och genom Ghristi blod grundadt. Herren bestigit sitt nådes- 
rikes thron och löftet om Andens uppgjutelse uppfylldt. 

Härmed hafva vi afélutat den del af vår uppsats, som haft 
till föremål att framlägga den Heliga Skrifts vittnesbörd om do- 
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pet. Vi öfvergå nu till en kort dogmhistorisk öfverblick af dop- 
lärans utveckling, hvarvid vi förnämligast fästa oss vid den ut- 
veckling, som genom Luther åvägabragtes. 

Främst visar sig, att läran om dopet varit nära nog minst 
af alla kyrkans läror utsatt för skiftningar i uppfattningen. Re- 
dan kyrkofäderna fatta allmänt Dopet såsom ett upptagande i 
Christi gemenskap och dermed såsom det kraftiga medlet, h var- 
igenom vi blifva delaktige af den objectiva frälsningens välsig- 
nelser. Dess frukt för den döpte var syndaförlåtelse och ny- 
födelse. Och denna syndaförlåtelse, som sträcker sig till alla före 
dopet begångna synder, har • sin grund i Christi blod och död. 
Huru vidt skiljda de voro från en blott symbolisk uppfattning af 
dopet visa bäst Origenes' ord : "Likasom Jesu sår äro symboler 
af det eviga, helande och renande Logos* verksamhet, men dock 
tillika såsom yttre facta gagna, i det de föra de helade till tro, 
så är äfven dopets vattenbad en symbol af själens renande från 
all syndabefläckelse, men blifver icke desto mindre i sig sjelft 
(xai* avw), i kraft af det deröfver anropade Treenighetens namn , 
princip och källa till de gudomliga nådegåfvorna." Och på ett 
annat ställe: "Dopet uppfyller den botfärdiga själen med den 
Hel. Ande, med denna gudomliga eld, som förtär allt jordiskt 
och dåligt, och blifver så icke blott en förebild och spegel, utan 
den lifskraftiga begynnelsen till den nyfödele, hvilken, i och med 
dopet begynnande, fortsattes genom helgelsens verk och genom 
eldsdopet, tills den fulländas i den högsta renhet." Ännu star- 
kare vittnesbörd lemna de vesterländska kyrkofäderna. Ter- 
tullianus säger i sin bok de baptismo: Felix sacramentum aquae 
nostrae, qua ablutis delictis pristin» caecitatis in vitam aeternam 
liberamur. In aqua nascimur, nec aliter quam in aqua manendo 
salvi sumus. För Augustinus är dopet alldeles nödvändigt till 
arfsyndens utrotande, hvilket han närmare bestämmer såsom ett 
skuldens utplånande, hvarmed menniskan tillika blifver befriad 
från Djefvulens herravälde; positivt är dopet Sacramentum rege- 
neratipnis. Från denna principiella nådeverkning skall förnyelse 
och helgelse utveckla sig. Såsom oundgängliga vilkor för välsig- 
nelse af de fullvuxnas dop uppställa samtliga kyrkofäderna frälsnings- 
behof, bot och tro. Under medeltiden fick dogmen ingen utveckling, 
fastmera blef den förytligad genom den förderfliga läran om sacra- 
raentemas verksamhet ex opereperato, ^likasom Skolastikernas yt- 
liga uppfattning af synden i allmänhet och serskildt arfsynden 
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måste vara egnad att förringa dopets värde. Först med refor- 
mationen började den gamla kyrkans djupare fattning af dopet« 
välsignelse åter göra sig gällande. Utvecklingen af sacramentets 
väsende föranleddes af Luthers opposition å ena sidan mot läran 
om opos operatam, der det gällde att framhålla trosprincipen , 
samt å andra sidan emot spiritaalisterna, der dopets objektiva 
natur var i fara. Vi vilja här återgifva hans lära förnämligast 
med hans egna ord, citerade hos Thomasias. 

Hvad först angår dopets objectiva väsende, så bestämmer 
Luther i sin sermon om dopet dess beståndsdelar att utgöras af 
"vattnet, Ordet och Guds befallning."' Och dessa få icke från 
h varandra söndras, då de tillsammans och med hvarandra utgöra 
ett dop. "Ty dertill, att det är och heter ett sacrament, fordras 
främst ett yttre handgripligt tecken, genom favilket Gud synbart 
med oss handlar, att vi derom måga vara vissa. Ty Han vill 
icke utan yttre medel allena genom blott hemlig ingifvelse eller 
underbar gudomlig uppenbarelse med oss handla. Men ett yttre 
verk och tecken allena gäller och verkar ännu intet, om icke 
Hans ord kommer dertill, hvarigenom ett sådant tecken blir 
kraftigt och vi förnimma, hvad Gud genom sådana tecken i oss 
verkar." Och om den gudomliga befallningen heter det: "hvarest 
Gud stiftar och insätter något, der måste icke ett blott mensk- 
ligt ting vara, utan ett helsosamt, heligt, gudomligt ting, det 
der kraftigt är och tjenar till salighet." 

I striden emot vederdöpame fördes Luther ännu djupare in 
in Dopets objectiva väsende. Då dessa ifrigt förfäktade, att 
"vatten är blott vatten" och alldeles skiljde andedopet från detta 
vatten, tröttnade aldrig Luther att framlägga, huru dopet är 
inneslutet (gefast) i Guds ord och namn. Guds ord och namn 
och vattnet höra tillsammans, äro ett väsende. "Men hvarest 
Guds namn är, der är den Treenige Guden sjelf, der är Guds" 
allsmäktiga kraft, der är renheten, heligheten och lifvet, och 
hvarest dopet efter gudomlig befallning blifver brukadt, der kan 
det icke vara utan frukt och nytta, utan måste verka stora och 
outsägliga ting och göra sådana, som Han sjelf är. Derföre 
måste Gud i dopet göra rena, heliga, idel himmelska och gudom- 
liga menniskor." Men der Guds namn och ord är, der är natur- 
ligtvis äfven Den Heliga Anda. Hafva vi således detta dopets 
sacrament, så behöfva vi' ej vidare fråga efter, hvar Anden 
är att finna, ty vi höra af Ghristi ord och befallning, att 
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Anden samt med- Fadrén och Sonen der äro närvarande i och 
med Den Heliga Treenighetens namn. Men derigenom blir dopets 
vatten icke ett vanligt vatten, utan ett rätt genomgadadt (durch- 
gottet) vatten, genom hvilket vi blifva tVagne från våra synder, 
och 9 såsom Skriften sä. er, ett nya födelsens bad, hvarigenom vi 
blifva födde till ett nytt lif." 

Genom det reala begrepp, som Luther således inlägger i 
ordet, är redan hos honom den af sednare Dogmatici gjorda åt- 
skillnad mellan ordet och en materia coelestis med innehållen, 
'Hy hvarest Guds ord och namn är, der är Den Heliga Anda, 
och hvarest den Heliga Aftda , der är äfven Fadren och Sonen." 
Till att åskådliggöra denna tanke åberopar sig Luther ofta på 
Jesu dop Han visar, huru vid detta dop Guds vänlighet och 
godhet likasom med oförtäckt anlete framlyste — "allt detta der- 
före, att vi skola lära, hvad Gud genom dopet vill och oss 
genom detsamma vederfares." "Ty', fortfar han, "likasom det 
gudomliga majestätets herrlighet en gång vid detta dop i synlig 
måtto framställt sig. så sker det ännu städse andligen, och i 
osynlig måtto hos hvar och en, som till Christum blifver döpt, 
och med denna uppenbarelse (nemligen vid Jesu dop) är oss 
föreställdt till en evig förebild, att det gudomliga majestätet 
sjelft städse vill vid dopet närvara." 

Om vi redan härur kunna se i hvilken nära förbindelse 
Luther sätter hela dophandlingen med den Heliga Treenigheten, 
så ser man ur andra ställen ännu tydligare, att han lärer ett 
det jordiska elementets sacramenterliga "genomträngande" af 
det himmelska. "Gud Fader Son och den Heliga Anda helgar 
detta vatten, att det väl kan heta ett genomgudadt vatten." 
Han begagnar vidare bilden af det genomglödgade jemet, för att 
rätt uttrycksfullt åskådliggöra den innerliga föreningen mellan det 
himmelska och jordiska. Dervid aktar sig dock Luther på det 
sorgfalligaste för den villfarelse, som om en andlig helände kraft 
redan innebodde uti vattnets naturkraft; vattnet blifver alltid 
det synliga instrumentet för den himmelska meddelningen ; å an- 
dra sidan visar han kraftigt tillbaka tanken på en söndring af 
båda med afseende på verkan. Vattnet är icke det beledsagande 
tecknet, det är medlet, hvarigenom Gud räcker oss skatten, på 
det vi måtte kunna omfatta den: "externas res nobis proponit, 
in quibus tantarum rerum. thesaurum accipere queamus." "Vatt- 
net, som är fattadt i Guds ord, tjenar till nyfödelse, ehuruväl 
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vatten utan den Helige Ände ingenting skapar, så vill dock den 
Helige Ande icke utan vattnet hafva sin verkan uti oss." 

Det anförda är tillräckligt för att ådagalägga, huru vidt 
Luthers lära skiljer sig från såväl Zwinglis, som den kyrkligt 
reformerta. Efter Zwingli är dopet intet annat än ett symbolum, 
quod simus vitam ad regulam Ghristi formaturi, ett tecken, att 
man förpligtar sig till den genom vattnet afbildade reningen — 
och efter hans sednare åsigt en kyrkans akt, hvarigenom hon 
erkänner den döpte såsom en utvald och upptager honom i sin 
gemenskap; men äfven så fattadt, blifver dopet alltid blott ett 
tecken, icke ett verksamt nådemedel." Den Galvinska läran är 
ej mycket djupare. Den går dock utöfver Zwingli derigenom, att 
den betraktar dopet såsom tecken och underpant på syndaförlåtelse 
och' nyfödelse. Men nya födelsen förmedlas icke genom den yttre 
synliga dopakten med dess beståndsdelar, ordet och vattnet, så att 
dessa utgöra medel för den Helige Andes inre nådeverkan, utan är 
nya födelsen en, om ock med dopet sammanhängande, dock helt 
och hållet från den Helige Ande, utan förmedling af dessa syn- 
liga tecken, härrörande inre verkan. Och är vidare en sådan 
den Helige Andes inre verkan eller ett objectivt realt nådes- 
bjudande icke nödvändigt sammanknutet med dopet. Underpanten 
och beseglingen genom den yttre dopakten kan således lemnas, 
innan ännu gåfvan blifvit tillbjuden och meddelad. Hos de redan 
trogna nemligen falla båda akterna tillsammans, den yttre syn- 
liga dopakten och den Helige Andes inre nyfödande verkan , men 
det är då tron å den annammandes sida, som gör dopet till ett 
nådemedel, som föranleder, att detsamma äfven objective vinner 
sin nådesfullhet, att en inre Andens verkan sker samtidigt med 
den yttre kyrkliga handlingen. För de icke trogna blifver sacra- 
mentet endast ett tomt tecken . der ett inre nådestillbjudande icke 
en gång eger rum. Det faller lätt i ögonen, huru vidt denna 
åsigt skiljer sig från vår kyrkas, som bekänner, att sacramentet 
är ett medel eller verktyg, hvarigenom den gudomliga, objectiva 
nåden realiter tillbjudes alla dem, som nådemedlet begagna, och 
realiter meddelas alla dem, som begagna det i tron. 

Hvad dopets välsignelserika verkan angår, så grundar Luther 
densamma på Marc. 16: 16 och bestämmer den oftast såsom 
förlåtelse för synden, från dödens och djefvulens våld samt evin- 
nerlig salighet (Lilla Gat.). 
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Gnmden till syndaförlåtelsen i dopet förlägger han i Ghristi 
död. I öfverensstämmelse med 1 Petr. 1, 2 lägger han ofta 
Ghristi blodskraft i dopet, och älskar att uttrycka sig så, att 
vi i dopet blifvit besprängda, tvådda och badade i Ghristi blod 
Stondoin framhåller han nya födelsen såsom dopets verkan, hvars 
vigtigaste moment för honom dock utgöres af syndaförlåtelsen. 
"Ty att menniskan får ett nytt hjerta och ett nytt sinne och 
blifver en helt annan menniska, sker just derigenom, att hon 
blifver lös och ledig från synd och död, får förlåtelse, rättfär- 
dighet och lif" Icke sällan sammanfattar Luther allt i formeln: 
"Hela herrligheten och saligheten af bamaskapet hos Gud, som 
i Christo är för verlden uppenbaradt, meddelas oss i dopet." 
Afven om dopets verkan på vår kroppsliga natur gifver Luther 
antydningar, då han i Gatec. major säger: "Är jag döpt, så är 
mig också tillsagdt, att jag skall salig varda och hafva det eviga 
lifvet både till själ och kropp. 

Hittills hafva vi hört Luther vittna blott om sacramentets 
objectiva väsende, kraft och verkan, men vi nämnde, att i oppo- 
sition emot Rom.-Ratholska kyrkan han icke mindre framhöll 
det subjectiva vilkoret eller- trosprincipen. Luthers storhet består 
just deri, att han fasthållit den rätta midten emellan en allt 
försinligande och en allt förandlingande riktning eller, som är 
detsamma, ställt det objectiva och subjectiva i dess rätta för- 
hållande till hvarandra. Det är således ingen motsägelse mot 
den förutnämnda åskådningen hos Luther, då han, oaktadt sa- 
crsmentets objectiva real-innehåll och verkan , å andra sidan med 
Augustinus instämmer: "Non sacramentum justificat, sed fides 
sacramenti", och i sin Gatec. maj.: "Opera Dei salutifera fidem 
requirunt citra quam comprehendi non possunt. Gitra fidem nihil 
prodest baptismus." "I tron öppnar sig hjertat fbr sacramenteroas 
objectivt sig erbjudande välsignelser, och få de i så fall gå in i 
hjertat med hela sin kraft, värma, upplysa och af den gamla 
menniskan göra en ny lefvande. Ja, i tron, men också blott 
i tron, besitta vi deras outsägligen rika och herrliga innehåll." 
Men så mycket Luther här äfven betona^ trons nödvändighet 
för sacramentets välsignelserika verkan, framhåller han äfven 
ofta, hvad äfven den otrogna har i sitt dop. "Genom dopet, 
om vi det en gång undfått, äro vi upptagna i deras antal, som 
skola saliga varda, och Gud har med oss upprättat ett evigt 
nådaförbund. Att vi derefter åter falla och stappla, dermed blif- 
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ver det kära dopet ej förgäfves, utan likasom nåden evigt för- 
blifver, aMtså förblifver ätVen dopet för beständigt, och du kan 
ej så djupt vara fallen, att du icke kan och skall dig åter der- 
vid hålla, och det behöfs intet nytt dop, om du också icke har 
trott, (nemligen vid det med dig verkställda dopet)." Samma 
tanke återfinnes på många ställen hos Luther både i hans Gatec. 
maj. och öfriga Skrifter. 

Det objectiva nådeförhållandet, hvilket dopet stiftar, är en- 
ligt Luther ej å Guds sida beroende af menniskans förhållande 
till detsamma, men skall det blifva verklig frälsning af dopet, 
då är tron ett hufvudvilkor. 

Hvad serskildt barnens tro angår, så var Luther, såsom 
ock hans föregångare Augustinus, till en början af den tanken, 
att kyrkans tro, i hvars andefyllda organism (in sancta compage 
corporis Ghristi) de omyndiga genom dopet inplantades, ersatte 
och fyllde bristen på egen och sjelfmedveten tro hos barnen. 
Barnen kommer en främmande tro till hjelp: per orationem ec- 
clesi» offerentis et credentis parvulus fide infusa mundatur et 
renovatur Snart ändrar han dock sin åsigt derhän, att 4cke en 
främmande, utan barnens egna tro erfordras till dopet. Men han 
bärleder till en början trons uppträdande icke från dopakten 
sjelf, utan låter faddrarnes och hela kristenhetens tro utbedja 
och förvärfva åt barnen den egna tron, i hvilken de varda döpte 
och för sig sjelfva tro. Dock synes Luther icke heller fortfarande 
vidblifva en sådan tanke; vi finna honom nemligen på andra 
ställen uttrycka sig i den meningen, att Ghristus sjelf vid dopet 
närvarande verkar tron. "Alldenstund Ghristus vid dopet när- 
varande sjelf döper och talar, hvarföre skulle icke tron och An- 
den genom Hans tal och dop lika väl inkomma i barnet, som 
Hans Ande inkom i Johannes i moderlifvet? De följande dog- 
matici yrka afgjordt på barnens egna tro och att denna tro just 
genom dopakten verkas. Gerhard säger: infantes non habent, fidem 
— ergo sunt baptizandi, ut fidem et salutem consequantur. 

Våra bekännelseskrifter hafva helt och hållet tillegnat sig 
Luthers uppfattning, men också icke i utvecklingen gått der- 
utöfver. En vidare utbildning af dopläran, om det verkligen kan 
kallas för utbildning, alldenstund Luther i sitt reala begrepp af 
Ordet redan inlade detsamma, finna vi, såsom redan ofvan blif- 
vit anfördt, i och med det började särskiljandet af en materia 
coelestis och terrestris i sacramentet. Men så ense man dervid 
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var om hvad som utgjorde materia coelestis vid Nattvarden , så 
gjorde sig i fråga om dopet flera olika åsigter gällande. Åt- 
skilliga bestämde vid dopet materia coelestis att vara ordet, 
andra den Heliga Anda; andra åter Christi blod; till dess man 
slutligen förenade sig om formeln: "materia coelestis baptism^ 
est tota S. Trinitas, peculiariter et terminative spiritus sanctus,** 

Ganska talande skäl finnas också f&r denna sista bestäm- 
ning, ty då ingen kommer till Fadren utan genom Sonen (Joh. 
14: 6) ingen till Sonen, utan genom Anden (1 Cor. 12, 3) och 
då den Helige Ande är den som tillegnar oss Fadrens rådslut 
och hela Sonens återlösningsverk, då vidare det kristliga dopet 
betecknas såsom ett dop i den Heliga Anda till skillnad från 
det Johanneiska i vatten — synes detta betraktelsesätt stå på 
den klaraste och tydligaste skriftgrund *)• 

Redan med den innerliga förbindelse, som Luther såsträngt 
framhöll emellan vattnet och Guds ord och namn, är det be- 
grepp gifvet, h vilket hos Dogmatici uppträdde såsom unio sa- 
cramentalis, ett realt, dock hemlighetsfullt vattnets genomträn- 
gande af den Heliga Anda, ja, af hela Treenigheten. 

I Luthers .åskådningssätt låg också hela materialet till ut- 
vecklingen af läran om Dopets form. Det skall nemligen vara 
ett till följe af mandatum divinum verkligen försiggående dop 
med vatten i Fadrens, Sonens och den Heliga Andas namn. 
Hvad dopets välsignelsebringande verkningar angår, så variera 
uttrycken hos de sednare Dogmatici, men i hufvudsaken stämma 
de samman. Enklast bestämma dem Quenstedt och Hollazius 
såsom fidei et gratise evangelic» oblatio, collatio et obsignatio, 
— hvarvid obsignatio betecknar dopets verkan på redan full- 
vuxna troende, som komma till dop^, collatio åter på barn 
samt oblatio på alla utan åtskillnad. - Med afseende på otrogna 
och hycklare, som annamma dopet, äro här samma bestämnin- 
gar, som hos Luther; dopets väsende blifver i hvarje fall det- 
samma, men för den otrogne gäller: "sine fide baptismus niWl 
prodest." Men genom efterföljande omvändelse och tro kan, utan 
förnyadt dop, den en gång meddelade nådegåfvan blifva till fräls- 
ning och salighet. 

Slutligen synes det ligga åtskilliga Dogmatici om hjertat att 
få närmare bestämdt, hvad specifikt mera ligger i dopet för den 
trogne, än det han redan vunnit genom sin pånyttfödelse för- 

1) Höfling. 
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medelst ordet Ätt Quenstedts bestärooing obsignatio ej var nöj- 
aktig kände man lifligt. Det kom derföre an på att finna en 
djupare bestänjning af dopets verkan i detta fall. Man trodde 
sig då finna uttrycken derfbr i den formeln: ^^Baptismus regene- 
rationem ex verbo mirifico augmento cumulat'^ eller deruti att 
"peculiariter roboratur internus homo." Någon egentlig förklaring 
af denna verkan är väl genom dessa uttryck ej vunnen, men de 
antyda det håll, .åt hvilket en utveckling af dogmen visar sig 
kännbar. Såsom redan förut i denna uppsats är nämndt, synes 
den bestämning, hvarigenom man vill söka få uttryckt, hvad 
dopet verkar specifikt utöfver ordet, vara att angifva så, att, 
om ordet utöfvar en verkan på menniskans ande, innebär sacra- 
mentet, med förutsättning af att det personliga lifvet varder på- 
nyttfödt, äfven en renande och helgande inverkan på det natur- 
liga lifvet Grundläggningen till den förklarade lekamlighet, i 
hvilken menniskan vid Herrans andra tillkommelse skall fram- 
träda, är således att förlägga redan i det naturlifvets helgande, 
som i och med dopet försiggår. 

Vi hafva nu tagit Skriftens utsagor och de vigtigaste kyrko- 
lärarnes bestämningar i öfvervägande; oss återstår att i några ta 
ord återgifva hvad vi lärt oss af föregående framställning. 

Egentligen innehållas alla de lärdomar, vi heintat, i vår fiokånneUes ord: 
(^DCpelseu år ioke blott vatten, utan ett vatten, genom Guds bud förordnadt 
och med Quds ord förbundet, som verkar syndernas fbrlåtelso, fr&lsar ifrån 
döden oeh (\jefvulen och gifvcr evinnerlig salighet åt alla dem, hvilka tro det, 
som Guds ord och löften innehålla.** I dessa ord innehålles redan, om också 
in nuce, allt hvad vi hafva att såga om dopet Det år således en utveckling 
af de serskilda momentema i nämnde förklaring, som nu kan blifva vår upp- 
gift. Då i sacramentcts begrepp inneb&res, att det skall vara af Herren Jesus 
instiftadt, att derigenom skulle meddelas frälsningsnåden samt att denna nåd 
skall gifvas oss genom något oynligt ting, så visar sig genast för oss, att alla 
de fordrade egenskaperna och kännetecknen vid dopet verkligen äro fOr han- 
den. Det är ett vatten (det synliga elementet) af Guds bud fOrordnadt (nem- 
ligen genom Jesu instiftelse i ordet) och med Guds ord förbundet (i hvilket 
ord frälsningsnåden sammanknytes och på det innerligaste förenas med vattnet). 

Om vi dcrcfter vända oss till de nämnda verkningarne af dopet, så hafva 
de sin gru"nd i den innerliga gemenskap med Christo, hvari dopet föjuätter. 
Det är en gemenskap m^d den för oss korsfäste och uppståndne Frälsaren, 
men derigenom ock en delaktighet i Hans för oss utförda verk, en delaktighet 
i Hans död oeh uppståndelse '). Och dereftcr fördelar sig sacramentcts verkan 
i en mera negativ, en försonande, synda-utplånande och ronande, en mera 
positiv, en lifgifvande och invigande. 

1) Thpmasius. 
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I Christi dÖd är verldens synd dömd och försonad; Hans blod har ntOfrat 
en för menskligheten försonande och renande kraft Dopet, såsom inplantande 
i Christi död, verkar derföre förlåtelse för synden, icke blott de enskilda, ak- 
tuella synderna, utan äfven förlåtelse för den synd, med hvilken hela det na- 
turliga lifVet hos menniskan är orenadt genom hennes sammanhang med d^ 
första Adam. Jesu blod tvär henne ren från denna befläckelse; icke så som 
skulle hela hjertats syndiga beskaffenhet dermed vara utplånad, men synden 
blifver ej mera tillräknad den döpte såsom skuld och, i det den ej mera varder 
tillräknad, håller den ej vidare menniskan fast i sina bojor. Menniskan 6tå,r ej 
mera såsom en slaf i syndens tjenst och under dess herravälde. Få så sätt är 
dopet äfven en frälsning ifrån döden och djefvulen. Härigenom utöfvar dopet 
sin negativa verkan. 

I Christi uppståndelse åter är döden öfvervunnen, ett nytt, andens oför- 
gängliga lif framburet i ljuset Såsom ett inplantande i Christum meddelar 
dopet också detta i^a lif. Christi Anda tager sin boning i den döptes själ 
och ingjuter der ett nytt lif. Så tillvida är dopet nyfödelse. 

Om vid dopet det är Ordet, som likasom från himmelen nedförer den dyra 
nådegåf^an, som i dopet meddelas, så är det å andra sidan tron, som utgör 
medlet för det verkliga tillegnandet af. denna fralsningsnåd. Dopet har under 

' vissa förhållanden Cnemligen hos de små barnen) till ändamål att skapa tron ; 
det är, såsom vi i vår inledning antydde, Christi Andas första verk i allmänhet 
och så äfven vid dopet Af tron beror, om den i dopet erbjudna frälsnings- 
nåden skall blifva ett verkligt egande och besittande af frälsningen, om den 
syndaförlåtelse, som dopet erbjuder, skall blifva rättfärdi^örelse, om det gudom-r 
liga lifvets heliga utsäde, som i dopet nedsänkes, skall få verka lif, rättf^rdig- 
göra och pånjrttföda. Men att härvid tron ej far bestämmas vara den fullt 
utvecklade, utan mera en begynnelse^ dertill, visar oss den apostoliska pra»8. 
Mera såsom ett tillegnande förhållande, såsom en af Gud verkad hjertats öp- 
penhet för frälsningen, angifva Apostlagemingame de döptas tro. Det synes, 
som skulle härvid vara samma förhållande till Frälsaren, som hos den hvilken 
ropade: "Herre jag tror, hjelp min otro. Men å andra sidan är dopet 
ett väsentb'gt dop och framräcker Gud i dopet åt menniskan sin nåd, hon må 
tro eller ej. Der grundlägges nemligen ett nådesförbund emellan Gud och 
menniskan, som sträcker sig utöfver hela lifvet. Har hon vid dopet icke trott, 

' så är dock Herrens nådeshand, så länge nådatiden varar, till henne utsträckt, 
så att, om hon i omvändelse och tro åter griper om den, hon kan återkomma i 
Döpelsenåden. Och såsom hon eudast i tron kan hålla sig qvar i döpelsenåden , 
så kan hon också endast i tron utöfva de förbundspligter, hvilka dopet henne 
ålägger, nemligen att dagligen dÖ bort från den gamla menniskan och uppstå 
till en ny. 

G. L. C. 



HelaDchthons verksamhet såsom vetenskapsm&D och 
särdeles såsom theolog. 

Föredrag hållet vid det Akademiska Rektomtets nedlfiggande d. 1 Jnni 1 860. 

Hiiligt gammal god sed åligger det mig, såsom afträdande Aka- 
miens Rektor, att med ett föredrag afslota den verksamhet jag 
går att nedlägga. 

Under loppet af detta rektorsår har inträffat trehundra- 
årsdagen af Philip Melanchthons död. Jag har deraf känt mig 
uppmanad att åt hans minne egna denna stund. Då likväl äm- 
net är lika rikt, som stunden kort, kan fullständig teckning ej 
åsyftas. Jag tillåter mig derföre att företrädesvis återkalla i min- 
net några hufvuddrag af Melanchthons verksamhet såsom veten- 
skapsman, särdeles såsom theolog. ') 

Melanchthon står, om ock i ordningen den andre, vid sidan 
af Luther bland vår evang. lutherska kyrkas menskliga grund- 
läggare. Lynne, bildning och inre lifsutveckling gjorde dessa 
båda män på samma gång till hvarandras motsatser och ound- 
gängliga stöd. 

Om Luther var företrädesvis en lifvets man, så var Me- 
lanchthon lika öfvervägande en skolans. 

Få hafva såsom Luther förstått genomföra den grundsatsen: 
n(m scholce sed vitw discimtis. Grundlig kännare af sin tids 
vetenskap i flere riktningar, fattar han likväl aldrig vetandets 
formella utbildning såsom ändamål. Han har öga för sanningen 
mer än någon på sin tid, han kämpar för henne i den väldiga, 
verjdsbesegrande trons kraft, han gör henne med makt gällande 



') En god, på sjcl&tandigt k&llstndiam gmndad teckning af Melanchthons 
lefvcrne har till firande nf hans SOO-åra dödsfest Lathers välkände biograf M. 
Mcurer lemnat oss. Denna teckning finnes afven på svenska tillgänglig: Phi- 
lipp Melanchthons lefveme fOr christliga läsare i allmänhet efter urknnderna 
framställde af Moritz Menrer. Öfversatt af P. G. Ahnfeldt^ Sthhn 1861. 
Theolog. Tidskr. 1863. Haft. VI. 17 
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i lifvet, men ofta genom en storm af motsägelser. Föga bekym- 
rad om det yttre jemnmåttet eller konseqnensen, är han lugn i 
medvetandet af det inre väsentliga enbetsband , som sammankny- 
ter de skenbart stridiga beståndsdelarne. 

Helt annorlunda Melancbthon. Äfven han är visserligen ge- 
nomträngd icke blott af kärlek till sanningen, utan ock af det 
storartadt praktiska syfte, som utgör reformationens grundkraft. 
Själames frälsning genom sanningens kunskap i Christo Jesu lig- 
ger Melancbthon lika ömt om hjertat, som Luther. Guds för- 
samlings uppbyggelse på Christi och apostlarnes grund, och dess 
bestånd mot alla fiendtliga makter är hans ständiga ögonmärke. 
Men hans väg till målet är en helt annan än Luthers. Me- 
lanchthons uppgift är att fatta och framställa sanningen i den 
sansade reflexionens lugna och klara form, att gifva åt den ut- 
talade sanningen allsidighetens och harmoniens kraft att öfver- 
tyga. Hans kallelse är derföre företrädesvis den systematiserande 
theoretikerns. Studerkammaren, föreläsningssalen, skolan är det 
arbetsfält, der han känner sig hemmastadd; blott gensträfvigt 
låter han sig från dess lugn ryckas ut i de praktiska fbr- 
handlingarnes hvimmel, oro och strider. Till och med predik- 
stolen väcker hans bäfvan. Melancbthon har, så vidt kändt är, 
aldrig i församlingen uppträdt såsom predikant; men deremot 
har han, under en följd af år, från sin lärostol hållit uppbygg- 
liga söndagsföredrag för studerande från alla länder. Det är 
intet tvifvel, att dessa föredrag verkat synnerligen helsosamt till 
framkallande af praktisk kristendom långt utöfver den tillfälliga 
åhörarekretsen. Upptecknade af hans vänner bibehålla de ännu 
i dag sin kraft och sitt värde. 

Visserligen har det för ingen del varit Melancbthon förunnadt 
att, ostörd af yttre strider, odeladt egna sig åt sitt akademiska 
lärarekall och sina vetenskapliga arbeten. Snatt indrogs han 
i sin tids icke blott theologiska och religiösa, utan ock kyrkliga 
förhandlingar. Sällan har väl en så mild och fridf&rdig mans 
lif på jorden varit en så oupphörlig strid. Just hans fridsamma^ 
betänksamma och medlande lynne i förening med det stora ^- 
seende, han åtnjöt såsom den ene af de tvenne stora reformato- 
rerna och den ende efter Luthers död, föranledde hans ständiga 
påkallande till medlare eller skiljedomare mellan stridande partier. 
Oftast medförde detta såsom påföljd, att han från båda sidome 
häftigt anfölls. Han såg sig slutligen så omringad af fiender, att 
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ett bland hans skönaste glädjeämnen vid tanken på den eviga 
saligheten var, att han åtminstone der skulle vinna räddning un- 
dan theologernas raseri. — På lösningen af mången bland refor- 
mationens vigtigaste praktiska nppgifter har ock Melanchthon ut- 
öfvat ett omedelbart inflytande af lika hälsosam som afgörande 
beskaffenhet. Redan hans verksamhet till uppt^jelpande och ord- 
nande af den reformerade kristenhetens skolväsende vore nog för 
att åt honom förvärfva rätt till den djupaste, varaktigaste tack- 
samhet Och aldrig skall den evangeliskt-lutherska kyrkan, utan 
att f&rneka sig sjelf, kunna förgäta, att hon fbr den fulländning 
och den i högsta mening kristliga skönhet, som utmärka hennes 
ursprungliga fälttecken, den genom enkelhet och cyup, lättfattlig- 
het och bestämdhet, korthet och rikedom, fridfärdighet och omut- 
lig sanningskärlek, herrliga Augsburgiska Bekännelsen, har, näst 
Gud, att tacka Melanchthons outtröttliga, samvetsgranna, må- 
hända någon gång öfverdrifna betänksamhet, men framfbr allt 
hans under all skenbar tvehogsenhet aldrig svigtande trohet mot 
sanningen, i förening med hans klara insigt uti evangelii hem- 
lighet. — Ändtligen har ett sådant försvar för denna bekännelse, 
som det Melanchthon redan vid riksdagen i Augsburg utförde mot 
de papistiske konfutatorernes förmenta vederläggning, svårligen 
kunnat af någon annan bland den evangeliska kyrkans då lef- 
vande theologer åstadkommas. Dertill erfordrades en sådan 
förening af lärdom, skarpsinne, brinnande trosifver, enfaldig öd- 
mjukhet och vetenskaplig öfverlägsenhet, som stod att finna hos 
Melanchthon allena bland den tidens evangeliska theologer. I 
Augsburg. Bekännelsens Apolo^ återfinna vi Melanchthon på det 
fält, der han egentligen framträder såsom öfverlägsen, nemligen 
på den theologiska lärareverksamhetens. 

För att rätt fatta arten och betydelsen af det mästerverk, 
han på ifrågavarande område ovedersägligen häfdar, är det icke 
blott tjenligt utan nödigt att kasta en blick på den utvecklings- 
gång, som ledde till detta mästerskap. 

Utrustad af naturen med de afgjordaste gåfvor för en så- 
dan kallelse tillbragte Melanchthon dels i fädernestaden Brotten, 
dels i Pforzheim sin tidigare ungdomsålder under förhållanden, 
som voro för utbildningen af hans anlag de mest gynnsamma. Med 
nästan otrolig snabbhet utvecklade sig i latinskolan på sistnämnde 
ställe hans insigter i grekisk och latinsk språkkunskap samt den 
8. k. rena aristoteliska philosophien , under ledning af dervarande 
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rektor Georg Simler samt lärorik urogäDgelse med den store 
Beuchlin, Melanchthons nära firande. På deras råd begaf han 
sig, ännu icke 13 år gammal, 1509 till universitet i Heidelberg, 
der han efter tvenne år redan vunnit de insigter i grammatik, 
rhetorik och dialektik, att han med ära kunde bestå bacca- 
laureatsexamen. Då följande år universitetet, i anseende till hans 
ungdom, vägrade honom magistergraden, ehuru under erkännande ^ 
af hans skicklighet, begaf han sig till Tiibingen, der han åter- 
fann såsom Professor sin fordne vördade lärare och vän Simler. 
Melanchthons vettgirighet förde honom härstädes snart in i nya 
vetenskapsgrenar såsom lagfarenhet, mathematik, astronomi, ja 
äfven medicin. Efter fulländad philosopbisk kurs vann han vid 
17 års ålder 1514 med utmärkelse magistervärdigheten. 

Ehuru dessa Melanchthons studier i verldsliga vetandets olika 
grenar visserligen äfven för honom sjelf allt mer fingo sin högsta 
betydelse såsom vilkor och medel för grundligt theologiskt ve- 
tande, saknade likväl icke heller deras omedelbara resultat för 
honom värdet af ett i sig sjelf vigtigt. ändamål. Melanchton hade 
genom dem utbildat sig till sjelfständig vetenskapsman, särdeles 
inom det humanistiska området, och upphörde aldrig att såsom 
sådan med kärlek och framgång vara verksam. Synnerligen 
omfattade denna verksamhot philologien, hvilken han finner be- 
tydelsefull ej blott såsom erbjudande det ^'instrumentum'* genom 
hvilket allena den heliga skrifts skatter kunna upplåtas och till- 
godogöras, utan ock emedan den i sig sjelf erbjuder en fullhet 
af det mångsidigaste och skönaste vetande, samt, i motsats till 
det hittillsvarande barbariet, bildar, förädlar, smyckar anden; 
qitod si vero quem glandes et suillus victtis magis délectet , qvxim 
humanus^ eum una cum gryllo inter porcos vitam agere sinam. 
G. R. XI: 866. För utbredande af kännedomen om den klassi- 
ska fornåldern har han ock med lika mycken framgång som ihär- 
dighet verkat icke blott genom bearbetning af grekisk och latinsk 
grammatik, förbättrade upplagor af degamla auktorema, ledande 
vinkar för studiet, en kedja af kommentarier, i hvilka han säges 
med takt och smak tillgodogjort den tidens hjelpmedel, utan ock 
genom outtröttlig och fruktbringande verksamhet till ordnande 
och upphjelpande af skolväsendet i allmänhet Städse lefde han 
med kärlek och lust bland forntidens stora minnen och värderar 
å^n jvstitia rationalism han inom detta område lärt sig känna, 
så högt, att han icke tvekar att vid den theologiska och kristeligt 
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religiösa ond^nrisningeD framdraga mingen förebild derifran till 
nppmnntran och Tftckelse. Han gör detta onder klart medve- 
tande, att den rittArdighet, som inför Gud gäller, ingalunda är 
att söka inom detta område. 

Melanchthons andra hnfVodstudiom inom den verldsl^a ve- 
tenskapens område är philosopbien. Redan såsom 16-årig yng- 
ling i Tftbtngen uppgjorde han med sin dåvarande lärare Stade 
en plan att, genom utgtfvande af en ny upplaga af Aristoteles 
på grundspråket, återgifva den sannskyldiga philosophien, det 
ville för honom säga den ursprungligt aristoteliska, sitt behöriga 
anseende och derigenom uttränga den scholastiska spetsfundighe- 
ten. Denna plan gick emedlertid icke i fullbordan. För en tid 
bragtes Melanchthon till och med, dels genom Luthers inverkan 
dels ock genom det öfverväldigande intrycket af en nyvunnen 
religiös öfvertygelse i ett likgiltigt, ja! spändt förhållande till phi- 
losophien. I samma mån, han hunnit fatta sig i den nya ställ- 
ning, hvari genom ett djupare studium af Skriften hans ande kom- 
mit, klarnade likväl åter hans blick till insigt i philosophiens 
betydelse för den theologiske vetenskapsmannen och återfördes 
hans håg till philosophiska studier och philosophiskt skriftställeri. 
Fortfarande blef på detta fUt Aristoteles hans egentliga led- 
stjema. Plato syntes honom för mycket bildrik och för litet 
logisk. Till egentligen sjelfständig spekulation torde Melanchthon 
aldrig hafva höjt sig, måhända aldrig hafva syftat. Hans stora 
betänksamhet hindrade honom utan tvifvel att utbilda ett fulU 
ständigt och afslutadt philosophiskt system, på samma gång den 
bovaräde honom från den philosophiska spekulationens svåraste 
frestelse och våda: det spekulativa dogmatiserandet. Men flera 
afdelningar af philosophiens fält skall han, åtminstone med mer 
än vanlig talent, hafva bearbetat. Derom skola hans skrifter i 
den tidens physik, i anthropologi , ethik o. s. v., enligt kännares 
omdöme, bära vittnesbörd. Sjelf väntar han just af sina dia- 
lektiska och rhetoriska skrifter mycken frukt: ""Spero^ H qua 
est futura f osteritas ^ hos dialecticos libellos et rhetoricos in 
manibus hominum futuros esse. C. R. I: 1086. 

Förflyttningen till Wittenberg bidrog väsentligen att fästa 
Melanchthon* vid den theologiska vetenskapen. Likväl värdet 
ingalunda anställningen i Wittenberg och umgänget med Luther, 
som först inftode Melanchthon i Bibelns och theologiens studium. 
Den efter tidens mått allvarliga och genomgående religiösa bild- 
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ning, han under sina fromma föräldrars 5gon och ledning erhål- 
lit, hade redan tidigt vändt hans håg åt detta håll. Sednare 
förhållanden gåfvo ökad styrka åt denna böjelse. ÄfVenbegynte 
han redan i Pforzheim, icke utan Renchlins inverkan, fatta af.- 
smak ^r den scholastiska theologiens torrhet Icke underligt, 
om den anderike ynglingen med vedervilja åsåg, huru brödets och 
vinets förvandling till Christi lekamen och blod åskådliggjordes genom 
figurer på svarta taflan, eller afhörde, huru predikanterna i vid- 
lyftiga demonstrationer sökte ådagalägga att den helige Francisci 
trädskor voro skurna nr kunskapens träd på godt och ondt. Wil- 
helm Oocams skrifter behöUo längst för honom sin retelsekraft. 
Äfven dessa utträngdes dock småningom af den heliga skrift, 
hvilken Melanchthons faderliga vän Reuchlin hade skänkt honom 
i ett lätthandterligt exemplar. Detta blef honom innan kort 
så kärt , att han ständigt bar med sig och flitigt rådfrågade det- 
samma. Renchlins strid med Gölner-Dominikanerne öppnade ännu 
mer Melanchthons ögon, heldst han af denne lika ädle och för- 
domsfrie, som insigtsfulle man erhöll förtroendet att renskrifva 
hans libeller, i hvilka den tidens scholastiska fördomar icke sko- 
nades. 

Efter vunnen magistergrad vände Melanchthon sig omedelbart 
och företrädesvis till theologiens studium, ehuru han fortfarande höll 
philologiska föreläsningar öfver klassiska autorer. På theologiens 
område blefvo scholastikema nu icke längre hans egentliga läro- 
mästare. Under ifrig läsning af den heliga skrift och de äldre 
kyrkofäderna vann han redan i Tiibingen allt bestämdare den 
öfvertygelsen, att sann biblisk kristendom vore någonting helt 
annat, än den kyrkligt-scholastiska theologien. 

Sålunda förberedd^ och just färdig att ingripa i Renchlins 
ännu fortgående strid, kallades han, på dennes inrådan, afSacb- 
sens Ghurfurste till en grekisk lärostol i Wittenberg. Melanchthon 
hade nyss på samme väns inrådan afslagit en kallelse till det 
bigotta Ingolstadt, men kände sig belåten att, genom en flytt- 
ning till det mera frisinnade Wittenberg, undvika den begyn- 
nande scholastiska reaktionen i Tiibingen. 

Öfvergången till Wittenberg, ehuru den icke föranleddes af 
theologiska syften, hade dock en afgörande inflytelse på Me- 
lanchthons religiösa och kyrkliga ställning och derigenom äfven på 
hans theologiska bildning och verksamhet Deii var å andra 
sidan af en sådan betydelse för reformationen, att man icke kan 
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undgå att i densamma se Guds synnerliga vård om detta ur en 
ringa början uppspirande ädla och storartade verk. Den nära 
och innerliga beröringen med Luther bidrog icke blott att stadga 
Melanchthons öfvertygelse om förkastligheten af den urartade scho- 
lasticismen, utan ock att vidga och förcyupa hans insigt i den 
biblbka, evangeliska sanningen, till hvars framställning och ve- 
tenskapliga försvar Melanchthon genom naturliga gåfvor och för- 
värfvad skicklighet var mer än någon annan samtida ntrustad. 

Sitt värf i detta hänseende har Melanchthon utfört förpämli- 
gast såsom dogmatiker; ,men äfven såsom exeget, ja ock såsom 
kyrkohistoriker. De i hans tanke väsentliga egenskaperna hos 
en evangelisk' theolog har han korteligen sammanfattat i följande 
ord: Omnis Théologus et fidelia interpres doctrince coelestiå 
neceaaario debet esae primum grammaticua^ deinde dialecticvs^ 
denique teatia. Kronan af theologens utrustning är således i Me- 
lanchthons tanke den af Guds heliga ande verkade trosfrimodig^ 
heten att bekänna och vittna om sanningen; men vilkoren för 
att, jsåsom theolog, kunna göra detta äro å ena sidan grundlig 
kännedom om de språk, på hvilka de heliga Guds män hatva 
skrifvit, om grekiska och hebreiska, eller att vara grammaticus; å 
andra sidan den bildning och skärpa i tanken, som vinnes alle- 
nast genom dialektiken, det vill säga ett grundligt philosophiskt 
studium. Man skulle dock misstaga sig, om man inskränkte be* 
tydeisen af ordet grammaticus i Melanchthons mun till de grän- 
ser, söm ordet närmast synes angifva. Fastmer betecknar detta 
ord för honom ett vetande, hvilket i sig omfattar grundlig känne- 
dom af historia, archsBologi, forntidens geographi,m. m. Den som 
utan nöjaktig förbildning i dessa ämnen griper sig an med Skrif- 
tens utläggning, försöker, enligt Melanchthons åsigt, att flyga utan 
vingar. — Den dialektiska och i sammanhang dermed rhetoriska 
bildningen kan åter ensam gifva förmågan att dels klart begripa 
de helige författarnes egentliga syftemål samt den egendomliga 
ämnenas anotdning, som af detta syftemål blifvit en följd; dels 
att systematiskt framlägga de sålunda i de heliga skrifternas läro- 
innehåll vunna insigterna. Utan denna förmåga går man blindvis 
fram i Skriftens utläggning och troslärans framställning. 

Melanchthons verksamhet såsom bibeltolkare och exeget är 
grundvalen för hans öfriga theologiska verksamhet och må der- 
före främst tagas i skärskådande. Han framhåller här såsom 
grundsats, att Skriften skall tyda sig sjelf och att man viddunk- 
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lare ställen skall rådfråga de klarare och i allmänhet fästa af- 
seende vid Skriftens totalåskådning.' Vidare yrkar han, att Skrif- 
tens mening egentligen är blott en enda, nemligen den , som otvun- 
get fr,amgår ur ordalydelsen, och förkastar bestämdt såsom en 
vådlig snara scholastikernas lära om en fyrfaldig Skriftens me- 
ning. Hvad man utom det enkla ordaförståndet sökt och trott 
sig finna i Skriften är allenast praktisk eller dogmatisk använd- 
ning, h vilken väl itiå tillåtas exegeten, men aldrig af honom får 
sättas i jemnbredd, än mindre förblandas med Ordets egentliga me- 
ning. Denna kan visserligen ej i sin sanning uppfattas ntan den He- 
lige Andes upplysning och lefvande tro, ty det andeliga måste ande- 
ligen dömas; men sjelfva ordaförståndet måste utrönas efter gram- 
matikens, rhetorikens och dialektikens reglor. Ett tal, som icke 
har en enda, enkel mening, lärer ingenting visst. Vid första 
påseendet synes emedlertid Melanchthon sjelf icke synnerligen strängt 
hafva i sin utläggning iakttagit någondera af dessa grundsatser. 
Hans exeges synes först och främst öfvervägande hafva ett dog- 
matiskt och polemiskt-apologetiskt syfte, vanligen för hvarje vers 
anslutande sig till en latinsk öfversättning utan särdeles utförlig 
grammatisk-philologisk bevisning. Ett noggrannare betraktande 
skall dock visa att Melanchthon icke utan den omsorgsfullaste un- 
dersökning af sjelfva grundtexten tillåtit sig ofvannämnde an- 
vändning, ehuru han sannolikt åt det muntliga föredraget förbe- 
hållit meddelandet af sjelfva undersökningen. Hvarken på sina 
egna eller andras kommentarier lägger han föröfrigt synnerlig vigt, 
utan hänvisar fastmer till flitigt studium af de heliga skrifterna 
sjelfva. — Likaledes synes Melanchthon icke så obetydligt afvika äf- 
ven från de reglor, han uppställt mot den allegoriska tolkningen. 
Men äfven här är inkonsequensen oftast blott skenbar; hans bruk 
af friheten går aldrig derhän, att det enkla ordaförståndet upp- 
ofiras för den härledda meningen. I de flesta fall förtjenar hans 
tolkning allt beröra för enkelhet och naturlighet; och den alle- 
goriska tillämpningen, der den förekommer, är merändels sinn- 
rik, såsom t. ex. då han i piparena kring Jairi dotter ser 
en anspelning på ''consolatianea philosophicas" i andeliga be- 
kymmer. 

Föröfrigt må vi icke lemna detta falt för Melanchthons verk- 
samhet utan att hafva erinrat oss, att en högst betydande andel 
tillkommer honom i den herrliga bibelöfversättning, som bär Lu- 
thers namn, och som i århundraden varit för evangelisk* luther- 
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ska kyrkan en källa till oberäknelig himmelsk välsignelse. Der- 
jemte har han kommenterat större delen af den H. Skrifts böcker. 
Kommentarierna öfver 6. Test. äro af mindre betydenhet. Bland 
utläggningarne af N. Test. intager den öfver Romare-brefvet i 
äere upprepade bearbetningar främsta rummet. Den leder oss 
otvunget öfver till betraktelsen afMelanchthon såsom dogmatiker. 
Det är i synnerhet såsom sådan Melanchthon i vetenskapligt 
hänseende varit ett synnerligen välsignadt redskap till reformatio- 
nens befästande. Honom tillkommer obestridd äran att vara den 
lutherska dogmatikens ej blott förste bearbetare utan ock varak- 
tige grundläggare. Hans dogmatiska hufvudverk, de berömda 
**loci communes rerum theologicarum s. Hypotyposes TheologicaB*' 
aldrafbrst tryckte i Wittenberg 1621, hvilket Luther benämnde 
liber invictus, non solum inimortalitate sed canone ecclesiastico ^- 

dignus, var nästan från begynnelsen af hans reformatoriska vädjo- 
bana intill dess slut tbremål för hans aldrig hvilande förbättrings- 
ifver, och gifver oss i sina skiftande gestalter en trogen bild af 
de förändringar, som tid efter anna^h inträdde i hans dogmatiska 
åskådningssätt. I dess bearbetning urskiljer man lätt, äfven om 
man bortser från förändringarne i sjelfva lärosättningarne, 2:ne 
hufvudperioder: den första från 1521 till 1535; den andra från 
sistnämnde år till 1559. Den första periodens bearbetningar vittna 
skönt om bekännarens lifaktiga produktionskraft och framställa 
sig såsom den friska utgjutelsen af en nyvunnen religiös öfverty- 
gelse. Småningom lemnar denna enkelhet rum för en mera lärd 
och skolmässig framställning, ett bestämdare afseende på upp- 
komna stridigheter samt i och med detsamma ett fullständigare 
upptagande af det theologiska lärdomsmaterialet. Pom bekant 
är, voro dessa *'loci** från begynnelsen egentligen en utläggning af i 
Pauli bref till de Romare. Af denna karakter bestämdes såväl ' 
omfånget som anordningen af ämnena. I kommentaren, liksom 
i den apostoliska texten, gör sig framför allt ett praktiskt ända- 
mål gällande: att väcka klart medvetande om synd och nåd samt 
grundligt begär efter rättfärdiggörelse och helgelse. De mera spe- 
kulativa och grundläggande dogmerna, t. ex. om treenigheten, 
beröras blott lillämpningsvis i sina enklaste och allmännaste drag. 
I allmänhet undvikas alla sådana bestämningar, som icke synas 
hafva för den praktiska kristendomen omedelbar tillämplighet och 
aiivändbarhet. Mysteria divinitatia rectius adoraverimua quam 
inveetigaverimus, — Christua nobia propoaitua eat acopua, in 
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qtbem octdos defigere humana mens feliciter possU^ quem cum. 
contemnimus evolaturi ad coéUstia^ fieri non potest quin erret 
vagabunda ratio, — Annorlunda gestalta A% den sednare perio- 
dens bearbetningar. Visserligen bibehålla äfven Melanchthons lod 
allt igenom den orsprungliga, praktiska riktningen. De utmär- 
kas ock fortfarande af en viss religiös värma och innerlighet, 
b vilken äfven meddelar sig åt de närmaste utläggarne, Chemnitz 
m. fl., och i allmänhet fördelaktigt utmärker reformatorernas 
närmaste efterföljare i jemförelse med 17:de århundradets schola- 
stiska orthodoxi. Ännu mera praktiska äro Melanchthons öMga, 
mera populära framställningar af den kristliga tron: Enarratio 
symboli niceni, Examen ordinandorum m. fl. Likväl kan man 
icke undgå att i de sednare bearbetningame af hans 'loci*" skönja 
en betydlig förändring så till vida, som intresset för systematisk 
utbildning allt fullständigare tager ut sin rätt och föranleder en 
utförligare behandling af de spekulativa dogmerna. 

Men icke blott i fråga om form och anordning företer Me- 
lanchthons verksamhet såsonf dogmatiker en viss föränderlighet. 
En sådan uppenbarar sig äfven i fråga om det åskådningssätt, 
som ligger till grund för framställningen. Vi fatta icke rätt Melan- 
chthons karakter såsom dogmatiker utan att taga äfven detta för- 
hållande i skärskådande, ehuru tidens knapphet blott tillåter en 
högst allmän och derföre ytlig öfverblick. Det är i synnerhet 
i trenne hufvudläror, som Melanchthons dogmatiska åskådning efter 
omfattandet af reformationens grundsatser röjer en bestämd för- 
ändring. Att ingå i ett detaljeradt utläggande och bedömande 
af denna förändring kan icke här komma i fråga. Vi måste nöja 
oss med korta antydningar. Den första af dessa hufvudläror är 
den om prsedestinationen. Det är bekant, att Melanchhton, lik- 
som Luther, från början hyllade den bestämdaste determinism. 
Melanchthons betänksamhet och praktiska intresse hindrade honom 
dock ifrån att här gå lika låbgt i ytterlighet som Luther och 
efter honem Galvin. Emedlertid skydde han icke att förklara 
all kreaturets frihet för ett blott sken. I sjelfva verket vore 
Gud allena den, som verkade och detta i de onda likaväl som 
i de goda. Redan under striden mellan Luther och Erasmus be- 
gynner likväl Melanchthon tvifla på determinismens sanning. Små- 
ningom utbildade han läran om menniskans frihet i de naturliga 
tingen och hennes verkliga, om ock svaga förmåga att iakttaga 
den naturliga rättfardighetens lag. Denna förändring, åstadkom- 
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roen af en mera allsidig insigt i Skrift och Kyrkofäder, måste i 
alla afeeenden anses såsom en gärd åt sanning ooh gudaktighet. 
Dess för oss vigtigaste frukt är nedlagd i Augsb. Bek. 19 art.« 
der det ondas orsak helt och hållet fbrlägges i kreaturet och 1 
dess vilja. Samma kristligt sedliga intresse, som tvang Melsnchthon 
att öfvergifva den absoluta delerminismen i allmänhet, gjorde ho- 
nom ock i den särskilda frågan om nådens och den menskliga 
naturens förhållande till hvarandra vid menniskans omvändelse, 
benägen att tillmäta menniskans sjelfbestämningsförmåga ett mera 
fritt, spelrum. Fjerran var det likväl från honom att derigenom 
vilja förringa nådens herrlighet , ehuru hans motståndare befarade 
sådana följder af hans lärosätt. Han ville allenast genom fram- 
hållande af menniskans frihet lägga i dagen hennes ansvar, om 
hon framhärdade i obotfärdighe t äfvensom egga henne till helso- 
samt sökande efter frälsningens nåd. Likavisst som det är att 
Melanchthon icke här träffade det rätta uttrycket för den sanna 
tanken, likavisst är det, att hans gensägelse mot den ytterlighet, 
han bekämpade, var både befogad och helsosam. 

Den andra hufvudläran i hvilken en förändring af Melan- 
chthons lärosätt röjer sig, är den om H. H. Nattvard. Mot den 
zwingliska åsigten, enligt hvilken brödet och vinet äro blotta 
symboler, förblef Melanchthon lika obenägen, som Luther sjelf. 
Deremot röjer sig hos honom en med åren växande benägenhet 
att äfven modifiera den lutherska åskådningen och att ställa sig 
förmedlande mellan Luther och Calvin. Förändringen röjer sig 
nog tydligt vid jemförelse mellan X:de art i den ursprungliga 
Augsburgiska Bek. och samma art. i den förändrade. I den 
förra heter det, att **Ghristi lekamen och blod verkligen äro närva- 
rande och utdelas åt dem som äta i nattvarden**, hvarjemte de som 
lära annorlunda uttryckligen ogillas. I den sednare deremot sä- 
ges blott, att **med brödet och vinet erbjudas Christi lekamen 
och blod åt dem, som i nattvarden äta**. Det är klart, att den 
sednare redaktionen lemnar öppen den frågan, huruvida äfven 
de ovärdiga nattvardsgästerna verkligen blifva delaktiga af Christi 
lekamen och blod; en fråga, hvilken i sjelfva verket i den förra 
redaktionen är på ett jakande sätt besvarad. Den evang. luther- 
ska kyrkan har förklarat sig emot förändringen. Dennas betydelse 
visar sig deraf att de reformerta kunnat såsom sin omfatta Augsb. 
bekännelsen, sedan den blifvit sålunda förändrad. — Det låter 
sig också knappast förneka, att Melanchthon slutligen i nattvards- 
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läran så närmat sig Calvin, att hans åsigt närmast sammanfal- 
ler med dennes. 

Den tredje hafvndpnnkten är läran om kyrkan. Hnm skönt 
har icke Melanchthon i VII och VIII artt. af Angsburgiska Be- 
kännelsen uttryckt den nr Gnds ord hemtade lutherska åskådnin- 
gen, att kyrkan eller Guds församling egentligen är de heligas 
och de rätte kristtrognas samfund på jorden, inom hvilket Gnds 
ord rent läres och sakramentema efter Christi instiktelse förval- 
tas; inom hvars yttre omkrets visserligen befinna sig skrymt are, 
otrogna, som till namnet och inför menniskor gälla såsom dess verk- 
liga medlemmar och äfven genom Gnds ords kraft verkligen kunna 
blifva det, men h vilka, så länge deras otro fortfar, icke stå med 
församlingen i lefvande, inre förbindelse. I sednare tider deremot 
utelemnar Melanchthon gerna vid kyrkans definition den ena hnfvud- 
bestämningen, trons inre, osynliga band, och definierar henne, 
såsom hopen af dem, hvilka omfatta evangelium och rätt bruka 
sakramenten, i hvilken hop Gud genom predikoembetet är verk- 
sam och pånyttföder många till evinnerligt lif , men i hvilken hop 
många icke-heliga finnas, hvilka likväl öfverensstämma i den 
sanna läran. — Det vore visserligen ytligt och oriktigt att i 
denna Melanchthons sednare uppfattning se en öfvergång till det 
romerska begreppet om kyrkan. I detta utgör den hierarchiska en- 
heten hufvudbestämningen, då deremot i den melanchthoniska fram- 
ställningen af kyrkan bekännelse-enheten städse framhålles såsom 
det afgörande. Men nekas kan icke, att Melanchthon genom att 
sätta en beskrifning af kyrkans yttre empiriska gestalt i stället 
för den i bekännelsen gifna riktiga definitionen, banat väg för 
en ytlig uppfattning af kyrkan, hvilken i sednare tider inom 
lutherska kyrkan sökt vinna burskap och till en del fått praktisk 
tillämpning i försök att göra det presterliga ståndet på ett otill- 
börligt sätt herrskande, under det att samma uppfattning inom 
reformerta kyrkan någon gång framkallat ett icke mindre tryc- 
kande folkvälde. Äfven i denna pankt måste vi dock erkänna 
att Melanchthons straffande, om också ej hans misstag, rättfärdi- 
gas af den motsatta benägenhet till förflygtigande af kyrkans be- 
grepp och upplösning af dess samfundsförfattning, hvilken i åt- 
skilliga företeelser med reformatoriska anspråk gjorde sig, på ett 
hotände sätt, märkbara. 

Om vi besinna den brinnande sanningskärlek, som utgör ett 
grunddrag i den eljest stillsamma Melanchtons karakter; om vi 
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tillika erinra os8 den vetenskapliga forskningslust, hvilken lika- 
som var hans andra natur; om vi ändtligen taga i betraktande, 
att han lefde i ett tidehvarf, då de religiösa idéerna voro i den 
lifligaste gäsning, att hans dogmatiska verksamhet måste blifva 
ett utgående från det mörker, i hvilket en falsk kyrklighet och 
en förvänd spekulation invefvat sanningen : så skall det icke före- 
falla oss oväntadt, när vi uti innehållet af hans dogmatiska åskåd- 
ning finne en viss föränderlighet. Om denna föränderlighet är 
ett fortgående fråp mindre ren till renare uppfattning af sannin- 
gen, så skola vi finna den prisvärd; om vi finne, att bemödan- 
det att undvika en insedd ytterlighet föranledt närmande till en- 
sidighet åt ett annat håll, så skola vi den blott kunna se ett 
bevis, att äfven denne hejrrlige Guds man måste åt mensklig 
svaghet och inskränkthet betala sin tillbörliga skatt. Döma vi i 
kärleken rättvist så skola vi af allt detta å ena sidan finna be- 
kräftadt, hvad vi ju i alla fall måste tro, att Melanchthon lika 
litet, som någon annan Herrans tjenare, efter de heliga apostlars 
och evangelisters tid varit benådad med en inspiration , som gör 
hans ord ofelbart; men vi skola ock å andra sidan deraf föranledas 
att prisa Gud, som genom detta förträffliga redskap i så huf- 
vudsakliga delar ställt den evangeliska sanningen i en klar och 
fattlig gestalt tram för det efter sanning sökande sinnet. 

Då fråga är om de förändringar Melanchthons dogmatiska 
åskådning «(indergått, måste man för att vara rättvis framförallt 
komma ihåg att Melanchthon *aldrig vacklade i den evangeliska 
grundåskådningen och dess för lifvet betydelsefullaste konsequenser. 
Rättfärdiggörelsen af tron allena utan all vår förtjenst och vär- 
dighet var och förblef grundtanken i hela hans system. Vidare 
låg honom icke mindre om lyertat fasthållandet af den grund- 
sanningen, att anden är lif för rättfärdighetens skull; att såle- 
des andelig död, fortlefvande i syndens och orättfärdighetens tjenst 
är med den rättfärdiggjordes nådastånd alldeles oförenligt — 
Må vi väl besinna, att denna evangeliska grundlära i hufvudsa- 
ken utgör den ledande principen för hela hans dogmatiska ut- 
veckling, och att hans dogmatiska system till följe deraf under 
all olikhet i yttre gestaltning, och oaktadt de felgrepp, som deri 
förekomma, likväl i det hela genomtränges och uppbäres af san- 
ningens ande. Det är endast i enskildheter, som man måste be- 
klaga, att denne trogne Herrans tjenare stundom tagit miste om 
sanningen. Vill man dervid låta honom personligen rättvisa ve- 
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derfaras, så bör man ock besinna, att misstagen aldrig franigatt 
af likgiltighet för sanningen eller bristande sarovetsgrannbet, utan 
snarare af allt för mycken ängslighet att låta rättvisa vederfaras 
alla meningar, som kunde synas innehålla något moment af san- 
ning. Melanchthons egentliga fel synes hafva varit det, mot hvil- 
ket Predikaren varnar: var icke allt för mycket rättfärdig. Dju- 
pare betraktadt Hgger hos honom detta fel likväl mera i förstån- 
dets svaghet, som icke tillät honom att vara så rättvis, han 
önskade, än i sjelfva det samvetsgranna bemödandet att vara rätt- 
vis. Denna förståndets svaghet synes hos Melanchthon visserligen 
hafva kommit deraf, att han nnderstandom nog ensidigt brakade det 
till förfång för den högre, djupare, genialiska åskådning, hvilken, 
utan så mycket öfvervägande, i månget fall ledde Luther rakt 
på sanningen, der Melanchthon stod vacklande och slutligen grep 
miste. Härvid får likväl ej förbises att Melanchtons beräkning 
aldrig var det kcUla^ ointresserade y skeptiska förståndets. Fast- 
mer bestämmes hans spekulerande till sin riktning oaflåtligen af 
ett begär, uppsprunget ur den varmaste kärlek till Gud och nä- 
stan: begäret att främja Guds ära och menniskors frälsning ge- 
nom Jesu Christi kunskap till sann tro och heligt lefverne. I 
detta hänseende är allt Melanchthons theoretiserande fullkomligen 
praktiskt, och hans afvägande reflexion syftar oupphörligt på att 
träffa rätta sättet för vinnande af detta praktiska syftemål. Men 
denna reflexion leder honom dock stundom till utmöastrande af 
sanningar, hvilka blott för den abstrakt förståndiga reflexionen 
visa sig allt för mystiska och theoretiska under det de i sjelfva 
verket hafva för den kristlig^ tron och det kristliga lifvet den 
mest genomgripande praktiska betydelse. 

Genom sin vacklande ställning i läran om nattvarden har 
Melanchthon för den nyare tidens unionistiska riktning blifvit en 
företrädesvis dyrbar auktoritet. Ett parti inom den tyska unions- 
kyrkan mtd Marburger-theologen Heppe i spetsen har gått der- 
hän att påstå, det Melanchton haft redan från begynnelsen en 
från den lutherska ganska bestämdt åtskiljd, konsequent genomförd 
lärotrop. Ehuru visserligen de bestämda afvikelsema i ofvan- 
nämnde grundläror föranleda modifikationer äfven i några andra, 
tro vi dock , att Heppes åsigt ej låter rättfärdiga sig. Med all 
aktning för det logiska sammanhanget var likväl Melanchthon för 
ingen del så som Calvin ensidigt bestämd af den systematiska 
följdriktighetens fordringar. Det var icke uteslutande denna följd- 



271 

riktighet, som bestämde honom till upptagande eller förkastande 
af dogmatiska åsk&dningar. . Fastmer var i främsta rummet ett 
ständigt afseende på och forskning uti Skriften det, som bestämde 
hans väg, och i andra rummet afseende p& de äldre kyrkolärar- 
nes utsagor. Den sednare auktoriteten vann i hans ögon med 
hvarje år en allt större betydelse, dock städse med fasthållande 
af Skriftens öfverordnade och i denna mening uteslutande aukto- 
ritet. Framför allt har föränderligheten i Melanchthons läro- 
sätt icke sin grund i något nyhetsbegär, utan fastmer i den strän- 
gaste konservatism. Denna är ett grunddrag i Melanchthons ka- 
rakter och hela verksamhet. Men det är icke den slags kon- 
servatism, hvilken anser allt bestående vördnadsvärdt blott der- 
före, att det är bestående. Hvad han vill konservera är san- 
ningen, hvilken visserligen ock finnes och består äfven då, när 
den för tillfället synes undanträngd ur verkligheten. Af denna grund- 
böjelse förklaras likaväl hans anslutande till reformationen, som 
hans benägenhet att i vissa delar återgå till det gamla, i andra 
åter aflägsna sig derifrån ännu längre, än Luther ville följa. På 
samma gång vi måste beklaga, att Melanchthon härvid misstog sig 
i åtskilliga icke oväsentliga stycken, anse vi rättvisan fordra 
erkännandet, att den af hoifom hyllade grundsatsen är den äkta 
protestantiska vetenskapens lifsvilkor. Af denna omständighet i 
förening med den rikedom af evangelisk sanning och verklig kri- 
stelig frombet, som dock utgör icke blott kärnan utan det öf- 
vervägande innehållet af Melanchthons theologiska skrifter, tro vi 
fullkomligen rättfärdigas det stora anseende Melanchthon , oaktadt 
alla angrepp, fortfarande bibehållit inom den evangeliska kyrkan. 
På grund deraf anse vi honom ock alltid skola häfda sitt mm 
såsom PrsBceptor ecclesiss evangelicss, likasom han genom sin 
omfattande lärdom och sitt fruktbringande arbete äfven i den 
verldsliga vetenskapens tjenst förvärfvat och bibehållit det äro- 
fulla namnet PrsBceptor Germani». 
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Johannes och Philo. 

Jjland de hSfstänger, hvilka den moderna otron med forkärlek 
och stora förhopppningar använder för att bringa den tro- 
ende fbrsamlingen och dess målsmän nr fattning, då det gäller 
frågan om den gudomliga originaliteten af kristendomens grund- 
sanningar, är påvisandet, att några af dessa sanningar redan före 
kristendomen förefunnits i mensklighetens medvetande. Från den 
kyrkliga renlärighetens synpunkt förefalla dessa förhoppninjrnr 
nästan obegripliga, så vidt frågan gäller de kristliga begreppens 
firändskap med åtskilliga Gamla Testamentets föreställningar. Kyr- 
kan har nemligen, efter Frälsarens anvisning, för sin del städse 
ansett kristendomen i denna frändskap ega ett väsentligt, inga- 
lunda främmande eller förnedrande stöd. Annorlunda gestaltar 
sig visserligen saken, derest kristendomens vigtigaste positiva 
grundsättningar kunde uppvisas såsom alster af hedendomens kul- 
turlif, eller och särskildt af en för uppenbarelsen alldeles främ- 
mande spekulation. Man befarar då med allt skäl , att gränsome 
mellan det, om vi så få säga, inspirerade och det icke inspire- 
rade området af menskligt andelif skola fullkomligen utplånas 
eller åtminstone blifva alltför omärkliga. Men just derföre hålla 
• vi ock före, att ett sådant uppvisande städse skall stadna vid 
en ofrom önskan af den verkliga kristendomens motståndare. Ännu 
hafvavi ingenting sett, som straffar detta antagande för lögn. De 
segrar, otron hittills berömt sig af, häfva varit imaginära. Fränd- 
skaperna, som blifvit uppvisade mellan de specifikt kristliga före- 
ställningarne och åtskilliga utombibliska spekulationer hafva in- 
skränkt sig till en sådan likhet, som väl ådagalagt, dels att dessa 
utombibliska spekulationer till god del hemtat sitt sanningsinne- 
håll just från den positiva uppenbarelsen, dels att kristendomen 
begagnat ej blott ett redan färdigt språk, utan ock vissa re- 
dan gängse begreppsformer, för uppfattning och framställning af 
det väsentligen nya, ehuru ingalunda oförberedda innehåll, den 
gifvit åt det menskliga medvetandet, men ingalunda att detta 
innehåll verkligen förefunnits utom det område, inom hvilketden 
synnerliga i Skriften framställda och betygade uppenbarelsen , ut- 
öfvat sitt inflytande. 
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Den kristliga tron har enligt vår öfvertygelse, lika litet på 
detta som på något annat område, skäl att skygga tillbaka för en 
grandlig forskning. Må den blott vakta sig för att bedåras af 
de falska slutledningar, som dragas ur de sanningar, hvilka ge- 
nom dylik forskning bringas i dagen. Sedda i sin rätta dager 
bekräfta äfven de analogier eller de historiska anknytningspunk- 
ter för kristendomen, man upptäcker inom den atomkristliga verl- 
den, att kristendomen är någonting väsentligen nytt och öfver- 
naturligt, oaktadt sitt sammanhang med det vid dess uppkomst 
redan förhandenvarande kulturlifvet. 

Ibland hithörande frågor har den om förhållandet mellan 
evangelisten Johannes* och den alezandrinske Juden Philos lära 
om Logos intagit ett vigtigt rum. Vi hafva i en föregående upp- 
sats uttalat något misstroende till det ofta gjorda påståendet om 
en verklig kausal-förbindelse mellan Johannes' logoslära och Philos. 
Professor Delitzsch i Erlangen är benägen att antaga en sådan. 
Det torde icke vara utan intresse för våra läsare att höra,hvad 
denne bland lutherska kyrkans berömdare theologer utmärkte 
man för det närvarande tänker i denna fråga, och införa derföre 
här det hufvudsakliga af en artikel som af honom, nyligen blifvit 
meddelad i hans och Gnerickes välbekanta tidskrift. 



Då vi, säger Prof. Delitzsch, begynna att läsa Johannes* 
evangelium, så visar oss versen 6, der evangelisten öfvergår till 
den historiska förberedelsen för ljusets inträde i verlden, att vi 
vid 5 versen hafva hunnit en hvilopunkt. Äfven begynnelsen och 
slutet af sistnämnde vers bekräfta, att en afdelning här afslutar 
sig, att vi här hafva för oss evangelistens första tankecykel. Ty 
han har utgått från en begynnelse, som ligger utom verlden, och 
i versen 5 redan kommit in i den löpande verkligheten. Redan 
en flygtig blick visar oss, att här är frågan om ett subjekt, hvars 
varande är ursprungligt, sålunda gudomligt, föregående allt, som 
vordet är, genom h^|et allt som är vordet,* bar sin tillvaro, 
hvilket gerna ^^e vara menniskornas ljus och lif, men icke såsom 
sådant blifvit af dem anammadt. Detta subjekt, hvars enhet med 
Jesus Ghristus, all evangelisk förkunnelses bufvudföremål, icke ett 
ögonblick kan synas oss tvetydig, detta subjekt nämner evange- 
listen o Xoyog, Ordet. Detta är hufvud- och grundbegreppet i 
verserna 1 — 5. 

Vi fråga närmast efter ordets betydelse, ^oyog betyder oraiio 

Theolog. Tidskr. 1863. Haft VI. 18 
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eller verhum odi raUa elkr mens. Om det här betyder det ena eller 
andra skall afgöras af evangelistens språkbruk. Nu betyder koyog 
ingenstädes i evangeliet eller i första brefvet någonting annat än 
ord, dels såsom ett enstaka ord, Jesu 2: 22, Guds 10: 35, Pro- 
fetens 12: 38, Skriftens 10: 25 eller folkets öfverhufvud (ord- 
språk) 4: 37; dels samtligheten af Jesu ord, t ex. 8: 31. **om J 
blifven i min ord (Aoyo^)", eller Guds t. ex. 17: 17 "ditt tal 
(>lo/o^) är sanning^ hvilka ord äro väsentligen enahanda 14: 23, 
24. Vi sluta häraf, att loyog äfven i Joh. 1: 1 — 5 betyder ord, 
hvilket äfven vinner stöd af de enda 2:ne ställen, der utom evan- 
geliets prolog ordet förekommer i samma egendomliga mening, 
nemligen 1 Joh. 1: 1 och Uppenb. 19: 13 (Joh. 6: 68; Uppenb. 
20: 4). 

Vi fråga nu vidare: i h vilken mening nämner evangelisten 
detta ursprungligt varande subjekt Xoyog2 Ur Jesu egen mun är 
denna beteckning icke tagen. Evangelisten ll^er ingenstädes 
denna benämning i Jesu egen mun ^), ett bevis» om man så vill, 
på den varsamhet, med hvilken han åtskiljer sina reflexioner från 
Jesu egna ord. Vi söka förgäfves hos evangelisten någon an- 
tydning på den mellanlänk, hvilken förbinder bruket af Xoyog 
om det eviga i Jesus Christus framträdande subjektet med bru- 
ket af detsamma om det skrifna eller talade ordet. Denna brist 
kan härröra antingen deraf , att evangelisten upptagit ett i hans 
tid och omgifning gångbart theologumenoa, ett till sitt innehåll 
välbekant begrepp, eller ock deraf att ordets ifrågavarande tvenne 
användningar ligga hvarandra så nära, att ingen förmedling er- 
fordrades, eller ock af båda dessa orsaker tillsammantagna. 

I sjelfva verket var logosläran ett redan i den kristliga ur- 
tiden gångbart, genom den judiska Alexandrinismen utprägladt 
theologumenon. Noggrannast lära vi känna den ur Philo. Dock 
är denne ingalunda dess första utbildare, än mindre dess upphofs- 
man. Fastmer betygar han denna läras höga ålder och anbe- 
faller henne såsom uråldrig. Redan förf Philo fanns en alexan- 
drinsk religions-philosophisk litteratur. Om alltii^ i evangelistens 
logoslära finnas beröringspunkter med Philo, så kan ej deraf med 
säkerhet slutas , att det är philoniska tankar, som här återklinga. 
Ty möjligtvis äro dessa tankar stereotypiserade redan före Philo, 



1) Deremot torde väl konna ifrågasättas, hnniTida ej i Frälsarens ord Mt^ 
11: 19 finnes en anspelning på hans egenskfq[> att vara den gudomliga Logos 
i betydelsen af visheten. Utg:s anm. 
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uttalade i andra skrifter eller ing&Dgna i den muntliga traditio- 
nen. Möjligt vore dock äfven, att mellan Philo och Johannes 
ett kausalsammanhang egde rum. Philos verk voro längesedan 
vidt kringspridda, d& evangelisten skref. Philo var redan, då 
han 43 e. Ghr. författade sin skrift: de legatiane ad Oajvm en 
70-årig gubbe. Det Qerde evangeliet, såsom det yngsta, har så- 
ledes Philos skrifter och deras begynnande inflytelse flere decen- 
nier bakom sig. 

Sistnämnde möjlighet synes för oss öfvergå till verklighet, 
då vi taga i betraktande de talrika påfallande sak- och ord- 
paralleler, hvilka förefinnas mellan Philos skrifter å ena sidan och 
de nytestamentliga, synnerligast de johanneiska och paulinska 
ända in i Ebreerbrefvet, och hvilka icke gerna torde kunna till- 
skrifvas slumpen. 

Vi inskränka oss här till Johannra-evangeliets prolog, och 
fatta 

1) först begreppet Xoyoq i sigte. Om i prologen enligt det 
johanneiska språkbruket Ao/o; endast kan betyda Ordet, så an- 
märkes, att äfven Philo med Xoyog förbinder icke blott begreppet 
förstånd(gudomligt) , utan ock begreppet ord. Tanke och ord 
sammanfalla för honom. Ty tanke, redan innan den vunnit ut- 
tryck i ljudet, är enligt honom ett ord, nemligen ett inre ord 
{Xoyog evåiad-erog). Derföre är honom talandet (Xeyecv) det be- 
greppsmäésiga uttrycket för den gudomliga uppenbarelsen i all- 
mänhet. Ouds förmåga att uppenbara sig nämner han Xoycovrjg. 
Han nämner Gud, i förhållande till Xoyog, den talande (Xeycov 
1. AaAcor). Vi vända oss vidare 

2) till förhållandet mellan Logos och verlden. Logos* va- 
rande är enligt Philo före verldens daning, Logos var före verlds- 
daningen hos Gud såsom den gudomliga verldsidéen, eller orten 
för idéerna till allt, som varda skulle. Logos är Gud, men 
verldens urbild är han såsom Guds af bild, såsom hans åo^a. 
Genom honom är verlden danad: han är Guds afbild (eixwv 
T8 d^ia) genom hvilken allt är bildadt (sdrjfxiaQyscto), Vi betrakta 
derpå 

3) Logos* förhållande till menskligheten. Såsom Gud har 
skapat verlden genom Logos, så är denne allt fort medlaren mel- 
lan Gud och verlden, spnerligen menskligheten. Gud kan icke 
skådas, men såsiom han, uppenbarande sig sjelf, koncentrerat sin 
fiiUhet i Logos, så är denne åter den som uppenbarar Gud (eQfxijvevg, 
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nifoq>riJifigy vnoq>rfPiriQ ^ecr)* Han &r den gadomliga visheten ocfa 
såsom sådan vishetens källa; från honom ntgår lif och ljus (^xo^ 
%pv%(,KOv) till menskligheten. Man skulle göraPhilo mycken orätt, 
om man menade, att Logos för honom icke har högre värde än 
ett för lösningen af de philosophiska frågorne dugligt begrepp. 
Logos har för honom en stor ethisk och praktisk betydelse. Öf- 
varhufvud taget voro de gamla philosophiska skolomes theorier icke 
så grå, som nutidens, och Philo var allt för mycket Israelit för 
att icke uppfatta allt ur det religiösa lifvets synpunkt .... Logos 
är för Philo ett väsen, som ingalunda förblifver främmande* för 
menniskan, utan tvärtom träder till henne i ett realt inre för- 
hållande. Han är princip och drifkraft i allt andeligt lif, som 
motsvarar sin idée, alla dygders gudomliga säd, hvilken själen 
har att i sig upptaga. Han gifver vishet, väcker den sofvande 
och drömmande själen, upplyser henne och gör henne stadig ogh 
fast och hänvänder henne till ständig förkofran i det goda. Hans 
verkningar äro plötsliga och oförklarliga. I kraft af det gudom- 
liga förbarmandet räddar han den i sinligheten försjunkna själen 
och gifver sig åt henne till herde, vägvisare, lärare och läkare. 
Han är det himmelska manna, som närer, den himmelska källa, 
som vattnar henne. I enlighet härmed tillskrifver Philo Logos 
hvarje i Gamla Testamentet förekommande handling eller före- 
teelse, som bidrager att utbilda det religiösa lifvet, synnerligen 
det Israelitiska folkets. Han är den engel, som visade sig för 
Hagar och Bileam, hämndens engel, som förstörde Sodom och 
Gomorrha, den Gud, som uppenbarade sig för Jakob, den ga- 
domliga företeelsen i den brinnande busken, den molnsky, som 
följde Israel ur Egypten, det väsen som framgent ledde Israels 
tåg; Melchisedek, Bezaleel, Moses och Aron, synnerligen Israels 
öfverste-prest äro hans symboler. 

Vi hafva här allenast några drag ur Philos logoslära. Dock 
äro redan dessa tillräckliga för att ådagalägga, det mellan de 
nytestamentliga skriftställarne, synnerligen Johannes å den ena 
och Philo å den andra sidan ett förhållande eger rum, som må- 
ste vara medvetet och icke tillfälligt Det skall icke och kan 
icke med rätta påstås, att Johannes är afhängig af Philos skrif- 
ter, men väl att han är det af judiska religions-philosöphien, så- 
dan denna förekommer utbildad i Philos skrifter. Johannes har 
i fråga om vissa idéer och uttryck för idéer en sådan gemenskap 
med Philo, som alls icke låter förklara sig ensamt ur en för 
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b&da gomensam källa, h varken nr de gammaltestamentHga ut- 
sagorna om verldsskapelsen, Jehovahs engel och visheten, icke 
heller ar de hellenistiska apokryphernas lära om visheten, eller 
nr Targums Memra-Theologumener. Philos system förutsätter 
utan tvifvel alla dessa såsom förberedelser för sig, och synnerli- 
gast afser det öfverallt Gamla Testamentet såsom en hufvod- 
källa vida upphöjd öfver alla hedniska vishetskällor. Men icke 
desto mindre har likväl detta system flrån Philo sjelf sin organi- 
ska sammanlänkning, den karakteristiska egendomligheten i sitt 
språkuttryck. Och nu återfinnes hos Johannes just det utmär- 
kande philosophiska, åskådningar och uttryck, hvilka den israe- 
litiska spekulationen vunnit först på denna höjdpunkt, dit Philo^ 
system bragt densamma. Man måste följaktligen erkänna, att Jo- 
hannes står till Philo i ett förhållande af beroende, och man 
hade icke i ett ensidigt apostoliskt intresse bort neka detta mot 
dem, hvilka, i likhet med Gfrörer velat nedsätta kristendomen 
till ett blott aflägg från den alexandrinska theosophien, omplan- 
teradt till Palestina. 

Detta beroendes faktiska tillvaro har man trott sig kunna 
förneka på grund deraf, att mellan den nytestamentliga och 
den philosophiska logosläran verkligen förefinnes en klyfta af 
betydande skiljaktigheter. Dessa skiljaktigheter, om hvilka nu 
skall talas, äro icke alla af samma slag. Några leda sitt ursprung 
från omedvetna afvikelser från det väsentliga i Gamla Testamen- 
tets uppenbarelse, till hvilka Philo gjort sig skyldig; andra äro 
sådana, som blott angifva brytningen mellan den förut varande 
och den sig nu utbildande uppfattningen af sanningen, och bero 
på bristande klarhet, utveckling, fasthet, föga öfverraskande i en 
period af ännu obestämdt sträfvande. Man erinre sig med af- 
seende på de sistnämnde skiljaktigheterna, att Philo, ännu obe- 
kant med kristendomen, måste räknas till den gammaltestament- 
liga tiden, att den utveckling af trosinnehållet, som hos* honom 
eger rum, blifvit frammanad af den philosopherande hellenismen. 
I sträfvandet att rena, beherrska, förklara denna genom uppen- 
barelsens ljus är han visserligen icke alltid lika lycklig. Af ho- 
nom är man således icke berättigad att vänta det ljus öfver trons 
hemligheter, hvilket ingen reflexion öfver Gamla Testamentets 
uppenbarelse, utan allenast en ny Guds uppenbarelse till profe- 
tians fullbordan kunde meddela. Man får icke heller förgäta, 
att Philo hemtat sin kunskap om Gamla Testamentet ur en af- 
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ledd» temUgen grumlad källa « némligeii Septaaginta, och aU tall 
följe deraf intrycket af det nationella och historiska hos honom 
måste blifVa jemförelsevis svagt Såsom en providentiel skickelse 
bör det anses, att Gamla Testamentet halftredje århmidrade före 
Ghristns blifVit på grekiska öfversatt Deri låg dgonskenligen ett 
förberedande steg till Jadendomens utbildning till verldsreligion, 
till nedbrytande af de skrankor, inom hvilka dess ande hölls ge- 
nom det judiska folkets egendomlighet Judendom och hedendom 
ryckte hvarandra sålunda in på lifvet Sem, det semitiska Gamla 
Testamentet, infördes sålunda i Japhets, i det grekiska språkets 
hyddor, på det att Japhet skulle bo i Sems. Det var Guds Tilja, 
att judendomen skulle för hedendomen framställa sig såsom sam- 
manfattningen af alla i den hedniska philosophien kringströdda 
sanningselementer; den skulle bevisa sig såsom det ursprungliga 
och tillfredsställande, såsom källa och mål i förhållande till den 
fragmentariska kunskapen om och sökandet ^er sanning, som 
förekom inom hedendomen. Ur denna sammanstötning mellan 
den från afguderi fria Judendomen och den efter Gud famlande 
hedendomen är den alexandrinska religionsphilosophien framsprun- 
gen, en på kristendomen hänsyfbande profetia, hvilken likaväl 
som den inom Gamla Testamentets kanon meddelade historien 
vill beaktas såsom en länk i kedjan af de företeelser, hvilka 
förbereda Ghristi ankomst 

Philonismen är ett storartadt försök att i Gamla Testamoi- 
tets skrift uppvisa nyckeln till de högsta philosophiska problems, 
och att ur denna skrift utbringa en religionsphilosophi, i hvars 
organism allt sannt från det helleniska området blifvit infogadt. 
Må man blott icke föreställa sig såsom i sig sjelf förkastiigt att 
sålunda sammanbinda det helleniska elementet med det judiska. 
Efter afslutningen af Gamla Testamentets kanon har synagogan 
sin dogm-historiska utveckling på samma sätt som kyrkan efter 
afslutningen af det Nya Testamentets. Det är väl bekant, att 
platonisk och aristotelisk philosophi icke varit utan inflytelse pIL 
den kyrkliga dogmutvecklingen , och hvem skulle våga anse denna 
inflytelse såsom helt och hållet skadlig? Såsom plantan uppväxer 
ur jorden, men derföre icke är oberoende af klimat och väderlek, 
så uppväxer kyrkans dogm ur Skriftens jordmån, men ingalunda 
oberoende af de bildningsförhållanden, i hvilka kyrkan befinner 
sig, och hvilka på den dialektiska utbildningen städse måste ut- 
öf^a bestämmande inflytelse. Hvem kan då undra på att helle- 
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Dismen firanatrttder såsoin medy^kaade faktor i synagogans dogm- 
bildning? Philonismetf är den judiska dogmen , sådan den upp- 
vnxit under inflytelsen af hellenismens luft 

Visserligen har denna luft utöfvat hos Pbilo äfven en upp- 
lösande inflytelse på det gammaltestamentliga trosinnehållet Vi 
bortse från hans lära om den eviga materien, en från helleniska 
philosophien hemtad lära, hvilken med det bibliska skapelse- 
begreppet är oförenlig. Blott hans lära om Logos vilje vi be- 
trakta. Logosläran har sitt ursprung hvarken i den grekiska philoso- 
phien eller i de orientaliska religionssystemerna. Att taga sin till- 
flykt till de sednare lUr onödigt; och grekiska philosophien har blott 
obetydligt öfver Xoyog. Stoikern Heraklit brukar Xoyog till be- 
tecknande af det varande, immanenta gudomliga förnuftet, utan 
att deraf göra en stående term; och hos Plato finna vi koyog 
blott i skriften Epinomis, hvars äkthet är oviss. Logosläran är 
ett judiskt theologumen på gammaltestamentlig grund, allenast 
ntbildadt under hellenisk inflytelse, såsom t ex. läran om Xoyog 
anegfiauxog härstammar från stoicismen. Företrädesvis inverkade 
på Philos utbildning af denna lära dels Platoa idélära i allmän- 
het, dels den i Lokriem XimsBi skrift om verldsaltet. och verlds- 
själen samt i Platos Timans nedlagda platoniskt-pythagoreiska 
läran om verldens födelse af Gud. Dessa båda philosophemer 
förde Philo till en uppfattning af Logos, som å ena sidan lutade 
till pantheism, å den andra bragte Guds enhet i fara. Grund- 
felet hos honom var, att han förvexlade Guds tanke om verlden 
med Guds fÖrestäUning om sig sjelf, och att således idéen om 
Logos såsom världens urbild sammanföll med den efterbildade verl- 
dens egen iåée. Hade Philo förblifvit uppenbarelsen trogen, så 
hade han fasthållit den absoluta Gudens tanke om verlden, (äf- 
ven så vidt den är i Gud) såsom något annat än Gud sjelf. 
Men nu fattar han Guds tanke om sig sjelf och Guds tanke om 
verlden, väl icke såsom alldeles identiska, men dock såsom i 
hvarandra liggande. Logos och verlden blifva begrepp, som hafva 
samma omfång och förhålla sig till hvarandra såsom ideal och 
real-verld, såsom Guds äldre och yngre son. Staudenmayer har 
i sin kristendomens philosophi med utförlighet sökt visa, huru 
Philo genom sin åskådning af Logos såsom idéemas idée och 
synneriigen såsom menniskans idée är vorden en föregångare för 
den okyrkliga theologien. I det han sammanblandar Guds af- 
bild med verldabilden, bQjer han sig mot den pantheistiska åsigt, 
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hvilken betraktar veriden s&samGad» vorden föremil fS^sigsjelf, 
och i det han gör Logos till ett väsen » hvilket icke är Grndsjetf 
utan en underordnad Gud (d^eog SetrteQog) närmar han sig till 
en dualistisk deism. — Man måste likväl äfven erkänna, att ehuru 
han närmar sig båda, han. dock icke hemfalla åt någondera; 
icke åt pantheismen, enär hvarken verld^ eller Logos enligt 
honom återspegla Gi^ds väsendes fuUhet; icke heller åt den dua- 
listiska deismep, enär Logos icke för honom är en till väsendet 
gudomlig person jemte Gud, utan allenast Guds skapande tdée- 
kraft. Han undgår således båda genom föreställningar om Lo- 
gos, hvilka till ock med i andra och tredje århundradet voro 
i omlopp inom kyrkan, ehuru stridande mot dem, hvilka i kyr- 
kans bekännelse vunnit burskap. Men huru kan man förundra 
sig öfver, att hos Philo träfifa denna omogenhet? Har man väl 
rätt, att hos en gammaltestamentlig skriftställare vänta sig läran 
om den immanenta triniteten? Lika litet kan man förvåna sig 
deröfver, att begreppen Logos och Messias icke hos Philo bringas 
i inre sammanhang. Detta sker. icke ens, då Philo Zach. 6: 12 
tyder avaroXtj om Logos, ty han bortser der från den närmast 
liggande messianska betydelsen. Hemligheten .af Logos mandoms- 
anammelse, och det just i Jesus Ghristns, blef uppenbar först då 
den förverkligades. Philo vet icke och kan icke veta något be- 
stämdt om ett Guds menniskoblifvande. För öfrigt saknade Philo 
alla nödiga förutsättningar för till och med en blott aning om 
denpa hemlighet. Först och främst felades honom insigten i synda- 
fallet och i nödvändigheten af en utom menniskan försi^ående 
gudomlig handling till mensklighetens återlösning. Om en till 
detta mål syftande historisk utveckling af vexelförhållandet mel- 
lan Gud och menniskan är hos honom nästan alls icke tal. Sbui 
betraktar det vexelförhållande, som genom Logos* bemedling eger 
rum mellan Gud och verlden, såsom ett objektivt, sig alltid lika. 
Logos har för honom m^afysisk och fysisk, icke historisk bety- 
delse. — Vidare träder inom hans system Messias helt och 
hållet i bakgrunden, och den messianska förhoppningen, hvilken 
hos honom behåller karakteren af judisk ytlighet och nationel 
inskränkthet , är här en blott bisak. Han fasthåller och skildrar 
messianska tidehvarfvet helt och hållet med de gammaltestament- 
liga profetemas sinliga färger. Med Logosläran står den uti in- 
gen förbindelse, om icke så (i fall man ändtligen vill kombinera) , 
att Israel, hvilket han betraktar såsom universi prest, och såsom 
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afbild af Logos, ö^erstepresten i veridens stora tempel, skall i 
den meesiaoftka tiden fallkomligt motsvara sin bestämmelse. — 
Ändtligen miste Philo med fasa betrakta ett Logos* menoisko- 
blif^ande, enär for honom menniskan såsom menniska är syndig 
ooh kroppen såsom sådan det ondas källa. — **6Qds mennisko- 
blifrande oeh säledes äf^en Cbristi gndaroenskltghet höra således** — 
anmärker riktigt Standenmayer — **n5dvändtgt hos Philo till de 
saker, hvilka redan i begreppet motsäga hvarandra. Derfttre finnes 
denna föreställning icke på något blad af hans så talrika skrift- 
ter. Fastmer är hvaije tanke på en sådan väsentlig förbindelse 
för alltid tillbakavisad derigenom , att till och med de företeelser, 
i hvilka Logos tid efter annan nppenbarat sig, af Philo upp- 
fattas blott såsom oväsentliga, tomma, blott skenbara. Ja, de 
jordiska elementer, i hvilka han skenbart kläder sig, skola ut- 
tryckligen just tjena dertill, att hålla honom absohit Qerran från 
menniskan**. 

Detta vida svalg mellan Philos Logoslära å ena oeh Jo- 
hannes* och Skriftens å den andra bör erkännas. Men den bör 
icke missbrakas såsom bevis, att intet verkligt samband eger 
rum mellan Johannes och Philonismen. Tillvaron af detta sam- 
band bekräftas genom de många analogin, som verkligen förekomma, 
om man blott besinnar, att Philo ännn befinner sig ntom den 
kristna nppenbarebens område, och att hos honom judisk parti- 
knlarism och hellenisk universalism kämpa med hvarandra, utan 
att hafva kommit till nöjaktig jemvigt. Man har tillfogat Philo 
stor orättvisa genom att på honom ställa öfverdrifna anspråk. 
Uppenbarelsen på Gamla Testamentets ståndpunkt hade favarken 
förmågan eller bestämmelsen att med bibehållande af sin egen 
karakter i sig upptaga hellenismen. Judendom och hellenism 
finna först i den kristliga uppenbarelsen den förening till hvil- 
ken de äro bestämda. Schleiermacher har (i nyare tider) för- 
tjensten af att alldraförst i hedendomen likavisst som i judendomen 
haf^a igenkänt en till Ghristus syftande utveckling. Ännu mera 
genomgripande har Schelling i sin *'Philo80phie der Offenbarung 
und der Mythologie** betraktat hedendomen såsom en positiv för- 
beredelse till kristendomen och ställt den i bestämdt samband 
med frälsningsekonomien. Jag betraktar med Krabbe detta så- 
som en vinst för den rätta insigten i kristendomens verldshisto- 
riska betydelse: **Frälsningens fakta få derigenom sin rätta ställ- 
ning till allt varandes samtlighet, och vérldshistoriens religiösa 
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idée gör sig p& ett mera omfattande sätt gällande**. Det ligger 
djnp sanning i. dessa Schellings ord: *1 Cbristns bar hedendomen 
lika mycken del som jndendomen; skiljeväggen måste nederbrytas. 
Judendomen lemnar materien till hans företeelse; han sjelf är 
hedendomens för judendomen främmande företeelse^potens, hui är 
hedningames frälsare och fördensknll hatad, att denna potens 
skalle varda helt och hållet frigjord^ ^) 

Vid detta sakförhållande kanna vi ja ej finna oväntadt eller 
ansUydigt, att Johannes apptager idéer och uttryck från Philo. 
Ingenting är historiskt lättförklarligare än detta. Epbesas är 
den ort 9 der alexandrinem Apollos hade verkat, och bvarest, 
. samtidigt med Johannes, gnostikem Gerinth lefde. Men icke nog 
dermed, att på så sätt judiskt-alexandrinska åskådningar kunde 
invandra i Epbesus — Paulus sjelf, som grundat församlingen, 
var icke främmande för alexandrinsk gnosis. Den apostoliska 
predikan försmådde ingalunda de redan utpräglade idéeformema, 
utan fyllde dem med det innehåll, som frälsningens historia er- 
bjöd. Den ådagalade icke allenast, genom direkt bevisning, att 
Gamla Testamentets förutsägelser i Ghristus Jesus voro ja och 
amen; utan äfven, indirekt att alla religionsphilosophiska pro- 
blems i Honom frmnit sin lösning, allt sökande efter sanning 
sitt mål, all mensklighetens längtan och aning sitt ljus och sin 
frid. Såsom kristendomen befriade judendomen från dess skran- 
kor och dess väsendes oförgängliga guld från slagget af verlds- 
liga inblandningar, så blef den äfven en reningseld för den helle- 
nistiska och helleniska bildningen. Den förklarade och helgade 
hvad deri fanns sannt och till sanningens framställning brukbart 
Den alexandrinska, isynnerhet den philoniska Logosläran innehöll 
sanningskom, som kristendomen icke kunde förkasta, och former, 
hvilka kristendomen kunde fylla med ett sannt innehåll, i stället 
för det förutvarande falska. Vid allt detta förblef kristendomen 
någonting oerhördt nytt, hvilket från verldens begynnelse varit 
fördoldt. Ty dess innehåll är icke en ny lära öfver Guds oför- 
änderligt enahanda förhållande till verlden, utan en hi- 
storisk grundläggning af ett nytt förhållande genom 
återlösningens gudomliga handling.** 



1) Utg. har ej velat nteslata denna sista tirad, eftersom Delitzscb finner orden 
så talande , oaktadt fara synes förhanden , att ej mången fönnår nr dess dnnkla 
uttryck framleta den fördolda visheten. 
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Så långt Delitzsch. Vi haiVa låaat hans ord och infftrdt 
dem här icke blott såsom en i allmänhet läsbar och nyttig fram- 
ställning i fråga om det vigtiga ämne, som ntgör deras egentliga 
fbremål. Vi hafva derigenom äfven velat fttra våra läsare till 
en klar uppfattning af den riktiga, sanningen tjenande använd- 
ning, som kan göras af den atombibliska litteraturen till verklig 
belysning af Skriftens och kristendomens läror. Då vi kämpa 
mot den falska användning af den historiska belysningen, hvil- 
ken möter oss inom otrons leder, och hvilken hos oss gifvit sig 
ett par redan bemärkta nttryck, Hr V. Rts bok och öfvwsätt* 
ningen af Emest Renan, hafva vi därmed ingalunda velat göra 
oss till sakförare för den trångbröstade åsigt, hvilken är benägen 
att fatta kristendomens faktum såsom ett i verldshistorien och 
från verldshistorien isoleradt. Denna åsigt är falsk och derföre 
icke välgörande, äfven om ^en hos mången är förenlig med en 
hjertlig fromhet och icke förmår beröfva ordet sin kraft att 
frambringa en sådan fromhet Framför fVitänkeriet har den ett 
oändligt företräde deruti, att den fasthåller i kristendomen det 
gudomliga momentet och låter sig af dess kraft bestämmas till 
saliggörande tro. Men nekas kan icke, att den beröfvar kristen» 
domens faktum något af dess storartadt menskliga och derigenom 
providentiella karakter; icke heller att den demtianan gör sig 
i någon mån skyldig till en godtycklighet, likartad med den, som 
utmärker fritänkeriet. Ett visst småsinne är det gemensamma 
draget hos dessa motsatser, Underligt för kristendomens uppfatta 
ning i hela dess stora historiska och teleologiska betydelse. 

Dem bland våra läsare, h vilka, utan att vara i tillfälle att 
gå till sjelfva källan, önska en närmare bekantskap med Philos, 
för ett rätt förstånd om kristendomens faktum ingalunda bety- 
delselösa åsigter, hänvisa vi till ett, såsom vi tro, hittills för li- 
tet beaktadt arbete af den aktningsvärde forskaren J. Berggren, 
kyrkoherde i Skällvik och S:t AnnsB kapell: Philo Judnus 
om EsssBerne, Therapeuterne och Therapeutriderna, 
Judarnes förföljelse ^'under Flaocus och Legationen 
till Cajus Caligula, samt utdrag ur Philos gammal- 
testamentliga, allegoriska skrifttolkningar, flerestä- 
des med Evangelii dogmer och bud jemnförde och 
sammanställde, öfversättning med noter och anmärkningar. 
Söderk. 1853. Pris 2 Bdr B:ko. 
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HrUken stSllning bQr vår Svenska Lvtlierska kyrka 
intaga till den Anglikanskt Episkopala? 

I. 

Denna fråga år i sig sjelf och ntan alla tillfälliga anlednin- 
gar betydelsefall för Yar svenska lutherska kyrka. Först och 
frftrast är det alltid för hvaije kyrkligt samfiind af största vigt 
att ega ett klart medvetande af det förhållande, i hvilket det bör 
stå eller ställa sig till andra kyrkosamfund. Ty om det förblif- 
ver en sanning, att i allmänhet ett menskligt samfand, isoleradt 
firån andras deltagande och utan deltagande för andra, icke för- 
mår utveckla en högre grad af sann lifaktighet, så gäller denna 
lag, synnerligen i fråga om ett enskildt k yrk o -samfund. Kär- 
lekens ^ehof och kärlekens bud framträda på detta- område kla- 
rare, oafnsligare än annorstädes^ En riktning till afsöndring 
med hänsyn till andra kyrkliga organismer, om hvilka ej med 
rätta kan sägas, att de äro i väsentlig strid med principer, hvil- 
kas erkännande utgör vilkor för gemenskapen i Ghristo, är -ett 
affall från kristendomens anda. Likgiltighet för den öfriga kri- 
stenheten, dess öden och dess utveckling är ur kristelig synpunkt 
ett brott mot kärlekens lag. 

Särskild vigt har ofranställda fråga vunnit för oss i sednare 
tider genom den behandling densamma erhållit i ett, såsom vi 
tro, mycket läst, och enligt vårt omdöme mycket läsvärdt ar- 
bete: Minnen af en sjuttonårig vistelse i Nordvestra 
Amerika af Gustaf XTnonius. Författaren har i ord och 
handling lemnat ett svar på denna fråga. Han har ansett sig 
kunna ansluta sig till den anglikanska kyrkan utan att dermed 
skilja sig firån den evangeliskt lutherska, ja ingå såsom tjenst- 
görande prest i den förra, utan att genom detta steg utgå ur 
den sednare. Det sålunda tagna steget och sin uppfattning af 
dess betydelse har han i nyssberörde arbete med temlig utförlig- 
het tecknat och motiverat. En granskning af denna motivering 
är onekligen från svenska kyrkans sida påkallad. Uppenbarligen 
gifvas, synnerligen för våra till Amerika utvandrande landsmän, 
rikliga anledningar och tillfällen att bringa de af Hr U. uttalade 
motiver i användning. Många fördelar kiinna påvisas af ett an- 
slutande till den episkopala kyrkan för dem, som äro skilda från 
det svenska moderlandets. Nekas kan ju icke heller, att redan 
ur synpunkten af de principer, vi ställt i spetsen för denna upp- 
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sats, den största möjliga grad af samyerkan ooh yexelverkaa 
mellan närbeslägtade samfund är önskvärd, så vida ingenderas 
väsentliga egendomlighet derigenom äfventyras. 

Vihafva derföre länge tänkt åt denna fråga egna en något 
utförligare betraktelse. En väckelse att nu gripa verket an har 
blifvit oss gifven gqpom nedanstående bref från en utmärktare 
lärare inom den anglikanska kyrkan i Amerika, om hvars in- 
förande i Theol. Tidskrift framställning å brefiskrifvarens vägnar 
blifvit gjord. De bevekelsegrunder, som för ett sådant infi^ande 
blifvit åberopade finna vi behjertansvärda. Vi anföra dem med 
insändarens egna ord. "Väl" — säger han — "förutsätter jag, att 
mot de åsigter, D:r Coxe yttrar, åtskilliga anmärkningar komma aU 
göras af red. till det blad, hvari hans bref införes. Men just 
detta kan i mer än ett fall hafva sin goda sida. Huru än bref- 
vet bedömes, bör dock alltid rättvisa göras åt den kristliga känsla, 
som deri uttalar sig och åt den välmenta afsigten dermed. Jag 
vet väl, att de kyrkliga principer Goxe framställer, och som äro 
den anglikanska kyrkans, icke möta mycken reciprocitet härstä- 
des. Men den uträckta brodershanden bör dock icke stötas till- 
baka. Hvem vet också, hvad godt kan blifva resultatet, om i 
en kristelig anda ämnet vidare utvecklas å båda sidor." 

Vi göra början med införande af sjelfva brefvet, besparande 
till ett annat häfte uttalandet af vår egen åsigt, för hvilken vi 
i detta ej kunna vinna nöjaktigt utrymme. 

Ty värr hafva vi icke tillgång till den journal, i hvilken 
stått att läsa D:r Bergmans bref, af hvilket det ifrågavarande 
blifvit föranledt. Detta sednare synes dock till sitt hufvudsak- 
Uga innehåll oberoende af hvad i D:r B:s bref förekommit, med 
undantag af hvad D:r Goxe nr detta införer i sitt eget, hvilket 
lyder sålunda: 

New- York. Septemb. 1863. 
Broder i Ghristo! 

I Bulletin du Monde Chrétien har jag nyss läst ett bref 
från er, dat. d. 10 April 1863. Tillåt mig såsom en, hos hvil- 
ken denna skrifvelse har väckt ett lifligt intresse, att till er ad- 
dressera några få ord med anledning af ett par derstädes före- 
kommande punkter. 

1. Den kyrkliga Synod ^ hvarom ni talar, om den trä- 
der i verksamhet, måste otvifvelaktigt, såsom ni påstår, komma 
att i hög grad stärka och upplifva edert kyrkosamfund och väl- 
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g5raiule inverka p& atvidgandet af dess verksamhet Kyrkan i 
England söker likaledes na att småningom åter komma i besitt- 
ning af sina synodala rättigheter» vinnande på samma gång dm- 
genom ny kraft och styrka, och. vår bisko^liga kyrka i Amerika, 
i ftillkomlig samfnndsgemenskap med kyrkan i England, har en sy- 
nod , sammansatt af biskopar, prester och lekmän , hvars verksamhet 
visat sig vara ganska tillfredsställande, och hvilken synod hyser 
det största deltagande för allt som rörer den gamla kyrkan i 
Sverige. Många af de fordna svenska församlingame härstädes 
hafva blifvit inkorporerade med vårt kyrkosamfand, och nnder 
det sista århundradet var emellan de svenska missionäreme i 
Amerika och biskopen i London ofta ömsesidiga kristliga medde- 
landen rörande den gemensamma tron. 

Men edra nya, friare författningar och fördelarne af ed^ 
mera tgenliga och kyrkoenliga legislation skola åtgöra en ny aera 
i er kyrkas historia. Den svenska kyrkan måste otvifvelaktigt 
härefter komma att blifva en af de vigtigaste och verksammaste 
kristna kyrkosamfund, eller ock blifver hon en orsak till sin egen 
undergång,' genom att oförsigtigt lemna tillträde åt hvad vi kalla 
en schismatisk protestantisms disorganisationer, t. ex. de t)räkne- 
liga sektsamfund, som kalla sig protestantiska, hvaraf någi^a äro 
evangeliska, men andra icke, och alla, enligt hvad historien in- 
tygar, skadliga till sina verkningar. 

2. Detta leder mig till den andra punkten i fråga, hvilken 
innefattas i ert betydelsefulla yttrande: **De deviser le corps de 
^ Christa de disséquer les membres du corps de Christ, voUå de 
guoi notAS avans peur"". 

Här, käre broder i Christo, vidrör ni på ett vackert sätt 
en omständighet, som allt för mycket blifvit försummad och för- 
bisedd. Våra schismatiska bröder här i Amerika känna allddes 
icke någon eådwn fruktan^ och likaledes förhåller det sig i all- 
mänhet på den europeiska kontinenten. Hvarje populär predi- 
kant .tror sig kallad att grundlägga en ny sekt, och följden är, 
att vi vi här i landet hafva alla möjliga slags sekter, alltför tal- 
rika att uppräkna, ifrån de aktningsvärde och lärde j?re«iy^ma- 
neme ned till de oförnuftiga Dunkande ^) Bappere ^) och Mor- 



1) En fanatisk sekt i Amerika, om hvars l&robegrepp Of^ers&ttaren af detta 
bref saknar närmare kännedom. Öfvers. anm. 

2) De som tro pä Klappandar, och hvilkas sä kallade gads^enster för- 
nämligast besti i föregiflDa npp^barelser från en annan verld, meddelade ge- 
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moiMnie. Skall Srarige ttppQa dtapen ftr dylika Tmnsinniga ftr- 
villelser? DoC onda de istadkoroma, ir oberäkneligt (2 Pet 2: 2). 
Otro öhrerflMar, emedan man sig«r, **att ingen radrigt ftr ibland 
knstMkdomens bekånnare, aU de idie firo ense hvarken om Kri- 
stus eller den Heliga Skrift, icke en gång i läran om Ondqeir 
När denna sektstyokade kristendom utsänder sina m&ngfiUdiga 
slags missionärer i firemmande länder, gäckas de af hedningarna 
på samma sätt fbr den tvedrägts skull, som råder emellan dem. 
Hedningame säga: ''ÅfgGren ftrst edra egna stridigbeter, och sedan 
vilja vi h5ra er tala om er bibd«** Den sluge papisten drager 
fttrdel häraf och gita* en mängd med proselyter, sägande: *Prote- 
stanteme äro icke enige sins emellan, men vi taU 4mIU M odk 
ibland om år inffen ivédråfft; sanningen måste derftre vara hos 
oss"", hvilket visserligen också skulle vara forhållandet, så ftramt 
de förkunnade endast dm tro som m gång Mgonm fSrsgifvmk 
tHir, i stället för denna massa af medeltidens förderfliga villfarel- 
ser, d€t TridmHnaka motéU dchiåtn. 

Skall Sverige komma i erfarenhet af allt vårt elände och 
6ka den bedröfliga listan på nationer, söndrade i religiösa par* 
tier under baneret af en nominel protestantism? Min upprigtiga, 
broderliga tillgifvenhet för eder kyrka beveker mig att skrifva 
detta bref och att bedja Gud att så icke må inträffa* Den Augsbur^ 
giska bekånnehm öfverensstämmer med den Anglikanska kyrkans 
symboliska farmulärer. Vi äro icke Lutheraner, men vi äro på 
intet vis Galvinister. Melanchthons anda, snarare än någon af 
de andra reformatoremes, har inympat sin enighetssträfvan i våra 
Artiklar. Dessa Artiklar äro dessutom inga artiklar nödvändiga 
att antaga, för att vara i kyrkans samfond; en erkännelse af 
dem är icke något vilkor för att blifva döpt eller annamma den 
heliga Nattvarden — en sådan erkännelse fordras endast af dem , 
som inträda i det heliga predikoerabetet. •) Den Nianéka tron 

nom bultningar och knackningar i golf och väggar, ^stadkomne af aflidne per- 
soners andar, och ansedde sisora ofelbara svar på de vigtigaste Arågor rörande 
Gud och ett lif härefter — en sekt, som pä sednare iren i Amerika vnnnlt 
ett stort antal anhängare, räknar flera ordratligen organiwrade Iftnamlingar, 
och är till sin natar ett Öppet, hädiskt förnekande af kristendomen och den 
oss gifna gudomliga uppenbarelsen. Of vers. anm. 

1) I den amerikanska kyrkan fordras det icke en gäng af presteme, att 
de skola underskrifva dessa artiklar, ehuru visserligen deras hOgtldliga löften vid 
ordination innebära förpligtelsen , att icke lära annorledes än i öfverensstäm- 
melse med desamma. I allmänhet äro de ansedde merasom'*Artlelesofpeäoe*\ 
än *'Artioles of ftdth". öfvers. anm. 
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är var bekännelse, och den Angtborgbka eonfessionen har alltid af 
088 varit högt aktad. Vi önska derföre, att bef&sta Kristi leka- 
men, genom att befösta de band, som förena oss med kyrkiui i 
Sverige: *'de disséquer les membres du corps de Ghrist, voUd de 
quoi mms (wone peur" 

Men detta står i sammanhang med ett &nme, hvarvid det 
tyckes oss, som sknlle våra svenska bröder fästa allt fte ringa 
uppmärksamhet Det kommer sig deraf, att ^ icke, såsom vi 
här i Amerika, hafva haft någon erfarenhet af otaliga, olika 
sekter, och af det förfärliga onda, som niedfWjer dylika söndrin- 
gar. Frågan är, hvarifrån härleda eig deeea söndringar f Vi 
knnna historiskt bevisa, att alla härflyta de från en afvUceUe 
ifrån den primitiva kyrkans apostoliska förfa^timng , — epi- 
skopatet och det heliga predikoenibetets laggUla och gällande 
6/verlåtelse. 

När vi i detta ämne talat till våra bröder i Sverige, så 
hafva de klandrat oss. De hafva icke förstått hvad vi lagt dem 
på hjertat. Deras svar har varit: "Vi hafva sjelfva ett laggildt 
episkopat, men vi fästa intet af seende dervid" De tyckas före- 
ställa sig, att vi anställa våra forskningar i samma anda, som 
leder antiqvariema i deras undersökningar, eller att vi drifvas 
af en hierarkisk högmodsanda. Gud förbjade, att så skalle vara! 
Vi tänka endast härvid på Kristi blödande lekamen, och horn 
vi åter skalle kanna förena dess söndrade lemmar. ""VoUå — de 
guoi nous avons envie*\ 

Vi se tydligen, att orsaken till alla dessa söndringar är, att 
man icke fäster något af seende vid den kristna kyrkans pri- 
mitiva och apostoliska författning, Deraf kommer det sig, att 
favilket antal som helst af personer, kallande sig kristne, knnna 
sjelfva gifva sig namn af en kyrka, och inviga prester; Hvarje 
obetydlig lokal-tvist utvecklar sig till en schism ; nya sekter upp- 
springa öfverallt, och hela landet är hos oss öfversålladt med 
otaliga hopar så kallade protestanter, ibland hvilka äro många, 
som helt och hållet förneka Evangelii hufvudläror, under det att 
alla, dådeärou^n både trosbekännelse och liturgi, åstadkomma 
förvirring och ständigt nya sektsöndringar. 

Men hvarhelst man har gjort klart för sig, att ett prest- 
embete, för att vara gällande, måste vara apostoliskt, fortplan- 
tadt genom ett historiskt episkopat, och ledande sitt ursprung 
från Apostlame sjelfva, der motverkas derigenom sektmångfaldi- 
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gandet. Detta är den princip, som &t de anglikanska kyrkorna, 
ibland alla reformerta*) kyrkosamfund, gifver så mycket anseende 
och styrka; och den är ett lika kraftfullt vapen emot påfvedömet 
som emot sekterismen. , Till de romerska säga vi: '*Vi hafva ett 
apostoliskt predikoembete i en renare form, och vi bekänna en 
renare lära, än ni/* Till sekterna säga vi: **Vi hafva icke sön- 
drat Kristi lekamen; vi hafva vår Frälsares sändning (Joh. 20: 
21) historiskt öfverlåten åt oss** — och, predikande den aposto- 
liska tron och läran, hafva vi Hans uttryckliga löfte omettoaf- 
brutet fortvarande och framgång. 

De första reformatoreme, Galvin inberäknad, erkände alla 
det önskansvärda i den episkopala kyrkoförfattningen — hvilket 
är lätt för mig att bevisa, skulle ni icke hafva undersökt förhål- 
landet — och uttryckte sin ledsnad öfver nödvändigheten af att 
antaga en annan ordning. Men nu existerar icke längre en så- 
dan nödvändighet. Bör icke deriöre en allmän återgång till det 
primitiva episkopatet vara det första förslag y yrkadt af alla 
sannt evangeliskt Kristna? Bör icke svenska Kyrkan, som be- 
varat denna Guds gåfva, högeligen värdera densamma och med- 
dela den, såsom en oskattbar välsignelse, åt de samfund, som 
stå henne närmast eller med henne mest öfverensstämma? Hvad 
hindrar, att det nominella episkopatet i Norige och Danmark göres 
till ett verkligt episkopat?^) Hvad hindrar, att Danskarne blifva 
återställare deraf i det norra Europa, genom att först sjelfva 
utaf Sverige erhålla den rätta biskopsinvigningen? Denna kunde 
sedan meddelas åt den lutherska kyrkan i Preussen, och se! det 
första, vigtiga steget för en återförening af de reformerade kyrko- 



1) Med denna benämning harstädes iå vi icke f5rst& hvad vi i dagligt tal 
mena med reformerta kyrkosamfund till skillnad från lutherska. Engelska för- 
fattare nyt^a ofta detta ord om alla de kyrkor, som omfattat reformationens 
princip och reformerat, frigjort sig från påfvedömet och den romerska kyrkans 
villfarelser.' I denna mening, men icke i den betydelse som vi vanligtvis fÄsta 
vid denna benämning, äro de amerikanska och anglikanska kyrkorna^ d. v. 8. 
den katolska kyrkan i Amerika och England, en reformert kyrka. 

2) En af kyrkans i Danmark egna, mest utmärkte lärare, Gmndtvig, tyc- 
kes sjelf erkänna och beklaga bristen i detta afseende. I den ypperliga afband- 
lingen: ^'Skal den Lutherske Reformation virkelig fortsaettes*' ? talar han på ett 
ställe om den biskopliga kyrkan i England, såpom varande "en rettroende Kirke 
med virkétige, ikke sjelvgjorte, Biskopper*', *'og jeg veed nu af egen Erfaring", 
tillägger han, ''at det har anderledes Fynd, naar en Biskop, end en af os vel- 
signer i Herrens Navn^ Öfvers. anm. 

Theolog. Tidskr. 1863. Haft. VI. 19 



^''h 
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samfiDuiden vore då taget Romaoismen skalle då. erhålla ett slag, 
som aldrig kan gifVas den af en disorganiserad protestantism, 
och detta ert yttrande: "De diviser le corps du Christ — voilå 
de qaoi noos avons pear**, skalle då ega kraft att återfbrena alla 
Kristi bekännare. Se vidare 1 Cor. 1: 10. Ephes. 4: 14 — 16. 

På flere ställen i Italien och Tyskland finnas upplysta med- 
lemmar af den romerska kyrkan,, hvilka, med vämjelse för den 
nya dogmen om den obefläckade aflelsen och andra påfvemagtens 
ofördrageliga ingrepp, ära benägna att begynna en reform. Äfven 
uti Neapel har en sådan rörelse gripit vida omkring sig. I de 
grekiska kyrkorna likaledes återupplifvas och yttrar sig en mer 
och mer evangelisk anda. ^) Men var viss på, att i dessa kyr- 
kors reformation kommer aldrig att ingå upphäfvandet af deras 
gamla episkopala kyrkoförfattning; de betrakta den på samma 
sätt som kyrkan i England gör, och häraf kommer det att le- 
darne af de nu pågående reformationsrörelserna i dessa kyrkor 
allra först rigta håg och tankar åt kyrkan i England. Hvarföre 
skall väl den svenska kyrkan utestänga sig sjelf från en välsig- 
nelserik gemenskap med en sådan rörelse, derigenom att hon 
Törsummar den gåfva, som i henne är", och säger: "äfven vi 
hafva det primitiva episkopatet och apostoliska prestaembetet, 
men vi fasta intet afseende dervid, vi bry oss icke derom?" 

Litet eftertänka skall helt visst öfvertyga er, min broder, 
att detta ''icke bry sig derom", är just hvad ni sjelf så innerligt 
beklagar, är att lemna insteg åt partiandan, att sönderéiycka 
Kristi lekamen. 

Mitt bref är kanske allaredan för långt, men jag besvär 
eder, min broder, att emottaga det, såsom förestafvadt af ett 
hjerta, hvilket drifves endast af den upprigtigaste broderliga kär- 
lek och suckar efter att alla rätta kristna skola blifva förenade 
med hvarandra. Vår förening medgifver olikheter — "les enfants 
de la méme maison parternelle peuvent penser dififérement sur 
des questions secondaires'\ som ni ganska rigtigt anmärker; men 
vi skola vara ett apostoliskt husfolk i stället för en söndrad 
Kristenhet, och vår missionsverksamhet och vår gemenskap med 
hvarandra , allt skall genomträngas af samma anda af "en Herre, 
en tro och ett dop". 



1) Se 'Union Chrétienne" och "Observatetur Catholiqne'*, utgifhe i Paris af 
Abbe Gaettée. 
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Vore kyrkan i Sverige blott en sekt och i saknad af den 
gäfva, hvarom jag talar, så skulle detta bref och mina framställ- 
ningar helt och hållet förfela sitt mål. Men, betraktande eder 
kyrka såsom af Försynen kallad att vara det tros-samfnnd, hvar- 
ifrån välsignelserika skatter kunna utflöda till andra europeiska 
protestanter, hvarf&re skulle ja/ icke tala? I våra dagar rusta 
och sammangadda sig Evangelii fiender på alla håll: i Tyskland 
sådana män som JBaur, i Frankrike en Benan ^ i England apo- 
staten biskop Colenso^ och i Amerika oräkneliga lärjungar af 
alla dessa otroende. Ack, skola väl de Kristne fortfara söndrade 
från h varandra? Låtom oss blifva ett! Låtom oss uti en anda 
och en själ kämpa fÖr Evangelii tro och uti ingenting förskräckas 
för våra motståndare (Phil. 1: 27, 28); och låtom oss göra så 
uppå de grundsatser, som äro nedlagde i Judas* epistel, isynner- 
het i verserna 17 till och med 23, hvilka för vår tid utgöra ett 
commentarium öfver ett par andra ställen i den Heliga Skrift, 
nemligen de 18, 19, 20 Kap. hos Evang. Mattheus och Apost. 
Gern. 2: 42. 

Eder tillgifne broder i Kristo, 

A, develand Coooe. 



Blick på Svenska Kyrkans fSrfattning och disciplin 
vid ingången af det sjnttonde seklet. 

Af 
TIIEODOR NOBLIN. 

t. HL7rkof5rfkittiiiii9. 

Ijen Svenska kyrkans författning under denna tid kan man icke 
ur skrifna lagar lära på något tillfredsställande sätt känna. Kyrko- 
ordningen af år 1671 har mera formen af ett betänkande, som 
meddelar råd och anvisningar samt motiverar dessa, än af en 
lag. Den är* ock i flere, de vigtigaste punkter högst obestämd, 
sväfvande och ofullständig. Flere förordningar, stadgar och mö- 
tesbeslut fylla visserligen några luckor, men dels uppstod härige- 
nom ändock ingen afslutad och symetrisk lagstiftning, dels efter- 
lefdes oftast ej den lag, som fanns och detta ibland i de vigti- 
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gaste punkter. Den store historieskrifvarens ord: "Sveriges hi- 
storia skrifves ej efter förordningar" *), gäller lika mycket dess 
kyrkliga, som dess politiska historia. För att lära känna Sven- 
ska kyrkans författning vid den tid, hvarmed vi na sysselsätta 
oss, är det derföre nödvändigt, att vid hvarje punkt ej nöja sig 
med hvad derom kaa i lag finnas skrifvet, utan städse söka ut- 
forska, huru lagen i praxis efterlefdes, huru författningen i verk- 
ligheten och lifvet gestaltade sig. 

Bristen på skrifven lag visar sig all synnerhet i afseende på 
konungamaktens förhållande till kyrkan. Orsaken härtill låg till 
en stor del i den täflan, som förefanns mellan den sjelfständig- 
het, hvarefker kyrkan och dess främste representanter, biskoparne, 
sträfvade och den kungliga myndigheten, som på denna sjelfstän- 
dighets bekostnad sökte att alltmer utvidga sig. Mellan dessa 
stridiga anspråk kunde ingen öfverenskommelse träffas, utan ko- 
nungens myndighet öfver kyrkan fick i praxis utbilda sig såsom 
tidens åsigter och begrepp om konungamaktens gränser i allmän- 
het utstakade. Derföre ock, då man i allmänhet från sin konungs 
sida mången gång icke särdeles illa upptog hvad vi från vår tids 
ståndpunkt skulle betrakta såsom olagligheter, ja rättskränknin- 
gar, så ansåg man ej heller med någon särdeles förtrytelse, då 
konungen särskildt på det kyrkliga området tillät sig de svåra- 
ste öfvergrepp. I sjelfva verket berodde konungens makt inom 
kyrkan på hans politiska makt. Vi se detta tydligt på Karl XI, 
hvars djerfva godtyckligheter på det kyrkliga gebitet höllo jemna 
steg med befastandet af hans välde såsom konung. Men den 
Svenska konungen var dock på intet sätt enväldig inom kyrkan. 
Oaktadt all sin energiska vilja förmådde ej Karl IX emot kyr- 
kans motstånd göra den ringaste förändring i hennes gudstjenst- 
ordning, icke afskaffa på eget bevåg den obetydligaste ceremoni. 
Här satte kyrkans vaknade lutherska ifver en oöfvervinnerlig 
damm mot alla hans bemödanden. I andra punkter åter, som 
man icke ansåg så vigtiga, bekymrade man sig föga, om konun- 
gen bröt kyrkans lag eller sjelf stiftade lag, som stridde mot all 
hittills varande praxis. Då finna vi likväl, att fast ingen hög- 
ljudd protest från kyrkans sida af hördes, så rättade man sig 
ej särdeles efter nya lagen, utan med den konservativa seghet, 
som oaktadt all liberal hetsighet utmärker det Svenska folket, 

1) Geijer. 
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höll man fortfarande fast vid den gamla praxis och den nya la- 
gen blef en död bokstaf. 

Den lagliga grund, hvarpå konungens makt. inom kyrkan 
hvilade, utgjordes i främsta rummet af stadgandet i Wester&s 
ordinantia 1527, att om biskoparne besörja kyrkorna med ''obe- 
qväma klerker, manslagare, drinkare, eller dem, som icke kunna 
eller vilja predika Guds ord, kan då konungen någon annan be- 
spörja, som beqvämare är, hafve våld drifva den obeqväma'ut 
och besörja kyrkan med den, som beqväm är/^ Der stadgades 
också att ^^prelaturer, kanonier och prebender skola ej förses med 
mindre konungen blifver åtspord eller den hans nåde dertill skic- 
kandes varder^* ^). Slutligen lemnades ock åt konungen att be- 
stämma biskoparnes, domkyrkornas och kanikernas inkomster, 
samt till kronans förmån använda det öfverskott, som kunde 
uppkomma. Till dessa tre punkter vai* konungens makt inom 
kyrkan enligt lag inskränkt. Nu är lik visst bekant, huruE. Qu- 
staf I under inverkan af idéer från Tyskland under sednare hälf- 
ten af sin regering gjorde ''på sitt. väldes vägnar'' anspråk på ett 
fullkomligt envälde inom kyrkan. Både Johan III och Karl IX 
ansågo sig ock, derföre att de voro statens regenter, hafva både 
rätt och skyldighet att öfver kyrkan och hennes angelägenheter 
utöfva en noga inspektion samt, då någon brist eller oordning 
uppstod, genom sitt ingripande afbjelpa densamma. Detta var 
ock allmänneligen inom kyrkan erkändt. Redan Olaus Petri ytt- 
rade i sin predikan vid Gustaf r.s kröning, att, såsom konungen 
bör straffa sina fogdar och embetsmän, när de misshandla i de- 
ras befallning, så bör honom ock hafva tillsyn med biskopar och 
prester, som i hans land äro, när de försumlige äro i^det dem 
befaldt är, d. ä. när de icke så troligen förkunna Guds ord som 
dem borde '). I förordet till 1571 års kyrkoordning säger ock Lau- 
rentius Petri att det kongliga embetet kräfver icke allenast det, 
att konungen skall hafva vård om verldsliga saker, utan jemväl 
hvad som hörer till "gudomlig ära" och undersåtarnes eviga gagn 
och välfärd, öfverhetens och kyrkotjenarnes embeten böra dock 
icke sammanmängas, men Gud vill att öfverheten likväl skall 
låta vårda sig såväl om hans eviga rike som om deras eget 
verldsliga och förgängliga rike '^uti så måtto att han hjelper till 



1) Stjernman, Biksd. och mötens beslut, I: 90, 92. 

2) Aiyou, Sv. Kyrkoref. Hist., II: 66. 
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och förskaffar att Gods helga ord och evangeliam ma fntt och 
obehindradt hos «ndersåtema predikadt och utspridt varda^, så- 
som de fromma Judiska konungar det gjort Vidare för det an- 
dra att öfverheten ^^förtager och utrotar all falsk och kättersk 
lärdom*^ såsom David säger: Bittida förgör jag alla ogndaktiga 
i landet, att jag må utrota alla ogemingsmän af Hemma stad 
(Ps. 101). För det tredje bör konungen ock förskaffa att lärda 
och trogne predikare icke fattas; han bör upprätta och under- 
hålla kristliga skolor och hospitaler och slutligen på det allt så- 
dant måtte blifva varaktigt och beständigt, så *^rfattar och be- 
kräftar öfverheten det med vissa ordningar och stadgar^, såsom 
David gjorde med presterskapet och gudstjensten i templet Nå- 
got samtycke af församlingen namnes icke, men förutsattes väl, 
åtminstone ett tyst Men hvad som är märkvärdigt är, att dessa, 
i förordet uttalade allmänna grundsatser om konungens makt inora 
k]pkan, finnas ej i sjelfva kyrkoordningen utförda; denna vet 
likasom ej af något konungens inflytande på de kyrkliga ären- 
dena. Endast svårare äktenskapsmål samt utnämningen till bi- 
skopsstolame efter fi^tgånget val af ^ågra tillskickade perso- 
ner af klerkeriet och andra, som i saken något äro förfarne** *) 
utgöra derifirån undantag. Men konungens makt är i det sed- 
nare fidlet ganska inskränkt, då kyrkoordningen stadgar att den, 
som vid valet erhållit flesta rösterna, bör af konungen utnämnas. 
Ej en gång konungens gamla rätt att utnämna prester i de så 
kallade konungsgällen finnes i kyrkoordningen omtalad. 

Att Olaus Martini, den oförskräckte försvararen af kyrkans 
lutherska tro och bekännelse emot konungamakten, äfven delade 
den ofvan af Laurentius Petri uttalade åsigten om ett den verlds- 
lige regenten i och genom hans embete tillkommande högsta epi- 
skopat inom kyrkan, synes af en hans predikan emot kalvinisterna 
af år 1606. Han säger der bland annat: *'Skola ock de, som 
äro verldslig öfverhet, intet lida förstockade och försmädeUga 
kättare. — En rättsinnig och trogen tjenare kan intet lida dem, 
som hans husbonde förtala, eller äro hans ovänner och fiender. 
Men öfverheten är Guds tjenare. Rom. 13. Derföre bör henne 
intet lida de förstockade och försmädeliga kättare, de som jn 
visseriigen äro Guds ovänner och fiender/* Samt på ett annat 
ställe: *'Det hör synnerligen predikoembetet till att kalla på Guds 
vägnar lärare, såsom man deruppå hafver både den helige An- 
1) FoL LXXVm. 
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des befallning och vissa exempel (Tit 1: 1, Tim. 4: 2, Act. 14 
m. fl.). Men är öfverheten rättsinnig i religionen, så bör ock 
henne derom blifva tillfrågadt, icke såsom att det skulle vara 
ibland hennes regalia att kalla lärare, ty det kommer Kristi rike 
vid och icke det verldsliga, och Kristps vill att hans rike och 
verldslig rike skola vara uti sina handlingar åtskilda och icke 
beblandas. Men för den skull att Gud vill att öfverheten skall 
med sitt embete vara Nutricius ecclesise ^), Guds församlings fo- 
sterfader (Es. 49), skall hon förhjelpa att den, som blir af pre* 
dikoembetet lagligen kallad och af de andra i. församlingen, som 
om denna handelen rätteligen döma kunna, gillad och anammad, 
må blifva i sådant embete stadf&st och välförsörjd. Eljest der 
öfverheten är hednisk eller ock uti en annan, falsk religion och 
kallar så hvem henne synes emot predikoembetets och församlin- 
gens samtycke, der sker ingen laglig kallelse, såsom ock icke 
heller der predikoembetet sig förgriper, kallandes dem, till hvil- 
kas kallelse öfverheten och andra i församlingen, de der saken 
rätt betänka, icke kunna sitt samtycke gifva.** 

Hade konungens kyrkliga makt stannat inom de gränser, 
som Olaus Martini här tänkte sig, så hade densamma visserli- 
gen icke för kyrkan inneburit någon fara. Konungamakten hade 
då blifvit vida mer kyrkans tjenarinna än dess beherrskariima. 
Så blef visserligen icke fallet, men kyrkan bibehöll dock i många 
afseenden en sjelfständig och oberoende ställning gent emot ko- 
nungamakten '). Förhållandet dem emellan kan endast upplysas 
genom att i hvarje särskild punkt betrakta och söka utredi^, hvari 
det kungliga prerogativet i kyrkliga ärender i verkligheten bestod. 

Först och främst utöfvade konungen en högst vidsträckt lag- 
stiftningsrätt inom kyrkan och detta enväldigt, utan att de kyrk- 
liga myndigheternas eller ständernas samtycke dervid erfordrades. 
För denna lagstiftningsrätt kunde konungen ej beropa sig på nå- 
gon skrifven lag. Gustaf I hade '*på sitt väldes vägnar'' genom 
ett maktspråk tillegnat sig densamma och hans efterträdare fort- 
foro att utöfva den under ett tyst samtycke från kyrkans sida. 
Förordet till Laurentii Petri kyrkoordning innehåller dock, så- 



1) Melanchthons uttryck. Se Gieseler, Kirchengesch. 

2) I intet annat lutherskt land var under denna tid kyrkan s& oberoende 
af den verldsliga makten som i Sverige. I alla de öfriga lutherska länderna 
hade furstame i förenhig med jnristerni^ tillskansat sig nästan alla de vigtigaste 
kyrkliga r&ttigheterna. 
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som vi redan sett, ett formligt erkännande af den verldslige |re- 
gentens rätt att fär kyrkan ntf&rda förordningar. Karl IX be- 
gagnade densamma också i vidsträckt mån. Han till och med 
sökte genom densamma utvidga det knngliga prerogativet inom 
kyrkan på ett satt, som hotade hennes sjel&tändighet med de 
största vådor. Vi påminna oss hans bekanta förordning af år 
1606, genom hvilken han ville draga såvlU utnämningen till gäll 
i riket som ock vigningen af prester under sitt åhörande. Ingen 
gensägelse emot denna förordning af hördes för tillfället,^ men sjelf- 
ständighetsandan inom < kyrkan strätvade emot densamma och den 
blef upphäfd vid K. Gustaf II Adolfs tillträde till r^eringen '). 
I de åt Upsala akademi år 1595 förlänta privilegier gaf ock Karl 
akademien i ett visst fiJl uppsigtsrätt öfver biskopame och deras 
åtgärder. Ännu värre var, då han på lagstiftningsväg ville or- 
dentligen sätta sina fogdar till öfverherdar i Guds församling. För- 
hållandet' är alltför märkvärdigt, för att ej böra utförligt omtalas. 
Den 10 Juni 1593 ut&rdade Karl såsom hertig ett patent *) 
öm två bönedagars hållande inom furstendömet Han säger der 
att Guds vrede och straff öfver synden dagligen allt mer låter 
sig förnimma med krig, hunger, dyr tid, mångahanda sjukdomar 
och andra flere plågor. Som desamma icke kunna afvändas ge- 
nom annat än menniskan vänder sig till bot och bättring samt 
tager sin tillflykt till bönen, så har hertigen aktat för godt och 
nödigt att utom de vanliga sön- och högtidsdagar förordna öfver 
hela sitt furstendöme två böndagar hvarje vecka i städerna och 
en sådan hvarje vecka på landet Han hade vidare, Gtid bättre, 
förnummit att största parten bland åhörame hafva hvarken lust 
eller vilja att besöka kyrkan, när Guds ord der förkunnas, hvar- 
före hertigen befaller prestema att förmana husfäderna att; åt- 
minstone en person från hvarje gård bör i hvaije gudstjenst in-* 
finna sig. Den som är så '^ackstyf^* att han, sedan han af sina 
lärofäder blifvit en, två och på det högsta tre gånger förmanad, 
likväl ändock icke besöker kyrkan, skall, om han är borgare 
eller ^borgerska'* i stad eller der eger hus, bota för sin egen 
person hvar gång han försummar predikan en half mark, men 
för sin dräng eller piga, som låter samma uraktlåtenhet komma 



1) Hallenberg, K. Gustaf AcL BBst I: 200. 

2) Yi hafva följt en afskrift i Prestestandets arkiv, Sv. Ecel. HandL 1500, 
1599. 
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sig till last, tv& öre. Bonde eller bondhustru på landsbygden 
bote för sig sjelfva två öre och för sina legehjon ett öre, så ofta 
predikan hållits uti sooknekyrkan och de hafva försummat den, 
så att ingen från gården varit tillstädes. Dessa penningar skola 
användas till församlingames kyrkobyggnader. — Den prest, som 
icke iakttager dessa af hertigen nu föreskrifna bönedagar, skall 
bota till kyrkans byggnad fyra mark. Fogdarna skola här- 
utinnan hafva såväl med preéter soip åhörare ett flitigt inseende, 
så att de, som sätta sig häremot, må blifva straffade. Om åter 
fogdarna icke gifva gfann akt härpå, skola de för hvar gång de 
blifva beslagna med försummelse bota fyra mark. **Der J danne- 
män alla, såväl andeliga, som verldsliga, som uti vårt fursten- 
döme boendes äro, vete eder fullkomligen att efterrätta, anseen- 
des att sådant är gjordt för eder salighets nytta och välfärd 
skuld. Gud eder befallandes.'* 

Med det fullaste erkännande af hertigens goda afsigt, näm« 
ligen den offentliga gudstjenstens trägna besökande, måste man 
högeligen beklaga att han dertill ville använda sådana medel, 
som här ofvan blifvit angifna. Man kan, då man läser denna, 
förordning, tro sig försatt till cadsareo-papismens mest lysande 
dagar under Karl XI. Med böter skall gudsfruktan frambringas, 
och i en fråga af rent kyrklig natur sättas fogdarna till upp- 
syningsmän och domare öfver presterna, det argaste ingrepp i 
allt hvad reformationen stadgat rörande den åtskillnad, som bör 
vara mellan det verldsliga och andliga regementet. Biskopar och 
domkapitel, de kyrkliga auktoriteterna, skjutas åt sidan och — 
fogdarna träda i deras ställe. I sanning förträffliga öfverherdar 
för Kristi hjord! Vi hafva i ingen regeringshandling från hela 
denna tid sett caesareo-papismens hvassa klor så ohöljdt fram- 
sticka som här. 

Att efter en dylik förordning fogdame äfven i andra fall 
skulle taga sig en biskoplig uppsigtsrätt öfver presterna, kan 
visserligen icke förundra någon. Man finner också exempel på 
att de utsträckt sin kyrkliga myndighet äpda derhän att efter 
sitt blotta godtycke till- och afsätta prester, ett tilltag, som 
dock var allt för groft, för att kunna lyckas '). Sättet för pre- 
sternas aflöning samt den bristande kontrollen öfver fogdame gaf 
dessa för öfrigt en makt öfver presterna, som ej kunde annat 
än verka skadligt på de sednares sjelfständighet. Hade ej tidens 

1) H. EatIb reg. för 1696, fol. 128. 
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allmänna rigtning, 8ora satte prestestandet så högt, motverkat 
detta förhållande, så skulle endast härigenom de svåraste följder 
hafva för kyrkan uppstått. 

Konung Gustaf I hade tillvällat sig och hans efterträdare 
bibehöUo en enväldig makt att bestämma öfver stiftsindelningen 
och deri vidtaga förändringar. Kari IX handlade ock faärati 
såsom honom godt syntes. 

Att utfärda en helt ny kyrkolag eller vidtaga förändringar 
i kyrkans ritual eller låta utgifva en ny bibelöfversättning an- 
sågs deremot icke uteslutande tillhöra konungen, utan dertltl 
erfordrades ständemas och isynnerhet presterskapets bifall. Vid 
1600 års riksdag öfveriemnade ständerna frågan om handbokens 
revision till hertigen och presterskapet. Vid riksdagen 1602 stad- 
gades deremot att förr än ny handbok och kyrkoordning få in- 
föras, skola de af undersåtema i alla landsändar gillas, ett 
högst vigtigt prejudikat, då ingenting fanns förut i lag stadgadt 
härom. 

I Sigismunds försäkring om religionen säges, att något all* 
mänt kyrkomöte ej skulle få sammankallas utan konungens vet- 
skap och samtycke. Kari IX uttryckte i sjelfva verket ett par 
gånger sin önskan om ett "nationale Concilium'*, men prester- 
skapet satte sig deremot och saken förföll. Mindre möten af 
biskoparne för kyrkliga ärenders behandling sammankallade Karl 
deremot ett par gånger och ingen bestridde hans rätt härtill. 

På biskopsvalen utöfvade Karl ett mot lag stridande infly- 
tande. Flere exempel finnas derpå. Den utmärkte Laurentius 
Paulinus, som sedan blef ärkebiskop, utnämndes af konungen år 
1608 till biskop i Skara samt blef den 8 Aug. samma år dertill 
invigd. Skara kapitel och presterskap hade emellertid med sitt 
val fallit på kyrkoherden i Nylödöse, Paulus Pauli. Då ändrade 
konungen hastigt sitt beslut, och då han, heter det, den 14 
Febr. 1609 var med några sina rådsherrar i Strengnäs biskops- 
hus, **behagade han göra Paulinus till biskop öfver Strengnäs 
stift*' *). Paulus Pauli blef dock icke derföre biskop i Skara, 
utan detta stift fick tills vidare stå ledigt. Men icke fullt år efter 
Paulini utnämning till Strengnäs, återupptog konungen sitt förra 
beslut att göra honom till biskop i Skara och lät äfven för 
honom tillkännagifva detta. Men han sjelf undanbad sig enträget 



1) Bhyzelins, Episc dd. 67. 
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denna förflyttning *), ooh presterskapet i Strengnås stift ingick 
ock till konungen med petition att f4 behålla sin högeligen äl- 
skade biskop. Karl gaf d4 efter, men Skara biskopsstol fiok 
8t& ledig ända till &r 1612, åk Paulus Pauli ändtligen besteg 
densamma. 

D& Karl p& ett s&dant sätt behandlade biskopsembetena 
och deras innehafvare, så kan man väl förstå att han i afseende 
på presterna skulle göra ännu mindre ceremonier. Han utta- 
lade ock en gång den allmänna grundsatsen, att han hade rätt 
att **för skäliga orsaker** förbjuda en prest predikstolen. I Finland 
afsatte han efter striden med Sigismund flere tiotal af prester, 
som sedan vid undersökning befunnes vara alldeles oskyldiga. 
Andra exempel på godtycklig afsättning förekomma i registratu- 
rema''). Vid tillsättningen af kyrkoherdar grep konungen ock 
ofta in på ett sätt, som förnärmade både församlingens och bi- 
skopens rätt Så befalte han ibland att den och den presten 
skulle erhålla första lediga gäll. På de regala och de andra 
gällen gjordes mången gång ej heller skilnad, utan konungen 
tillsatte efter behag såväl de ena som de andra. Då ansökan 
från konungsgäUen gjordes af församlingen att erhålla någon viss 
prest, fastades dock ofta dervid afseende^). 

Karls godtyckliga förfarande med biskopars och presters till- 



1) Hans petition hftrom fbrvara« i original i riksArkivet (Strengnfta Cons.). 
Den ftr h&llen i ett ovanligt manligt ocb bestftmdt språk. Panlinns såger att 
ban vet sig uti ingen m&tto bafva jp&rbrutit antingen uti sitt embeto eller emot 
sin obligatiou. Uti 18 års tid både ban mycket arbetat såväl vid akadeiaion 
som på berrodagsrcsor ocb legationer och ånnu icke kunnat betala sin skuld. 
Nyligen både ban tilltrådt sitt nuvarande ombete, mycken omkostuad både bari 
nedlagt på biskopsgården i Strengnfts **mz t&lninger, fenster, rbamer, åkerbruk." 
Hans svaga belsa till&te honom ^ några långa resor och det vore honom 
omöjligt att uppbygga biskopsgården i Skara, som vore alldeles nederrOtt ooh 
förfallen. Han borde ock slutligen "fOr sin långa ijenst, omak, lyukdom och 
ålder nu ena reso sitta på ett rum och blifva i rolighet" Petitionen ftr dat 
den 9 Deo. 1609. 

S) Då en prest en gång i likpredikan Ofver en af Karls stallm&stare uttalat 
sig tadlande öfver dennes lif, befalte Karl ståthåUame i Nyköping, att deskulle 
förbjuda presten predikstolen , ''till dess han bevisar det han hafver honoip uppå 
sagt eller ock ropar det tillbaka igen.** Den döde var dock ftfven af ståthål- 
lame beskyld för ett groft brott, ehuru Karl tog honom i försvar ooh betygade 
hans oskuld. Se reg. för 1602, H, fol. 308. Kyrkoordningen förbjuder ut- 
tryokligeu att från predikstolen anfalla namngifha personer. 

S^ Flere exempel derpå fSörekomma i regiitratorema 
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och afsättning väckte dock missnöje, och i Gustaf Adolfe ko- 
nungaförsäkran otlofvas att sådant ej mer skall ega rom, utan 
laglig ransakning och dom föregå afsättning. I samma försäkran 
säges ock att någon konglig konfirmation på de vanliga gällen 
behöfves ej ; en sådan må blott sökas för konungsgällen ^). 

Då biskopar och prester af konungen utnämndes, aflemnade 
de, åtminstone ganska ofta, en skriftlig obligation, som innehöll 
både embetsed och trohetsförsäkran åt konungen. Koncepterna 
till åtskilliga af dessa obligationer läsas i registraturerna. De 
som tillhöra den tidigare perioden af Karls regering förbinda af- 
gtf^ame att predika Guds ord utan någon menniskodikt eller 
bilära, efter Augshurgieha konfessionen och Upeaia mötes 
besltU. De sednare innehålla blott förbindelse till den hel Skrift. 
Då XTpsala mötes beslut och den Åugsburgiska bekännelsen ut- 
gjorde den enda lagliga normen för den uppfattning af Skriften, 
som af Svenska kyrkan ansågs för den rätta, så måste detta 
Karls uppförande betraktas såsom ett försök att öfverändakasta 
och tillintetgöra hvad kyrkan på allmänt möte ^hälligt beslutat 
och ännu på det bestämdaste vidhöll. Anspråket var icke obe- 
tydligt. Det sammanhängde naturligtvis med Karls öMga be- 
mödanden i kryptokalvinistisk rigtning. 

Förledd af . den bedröfliga sammanblandning mellan kyrko- 
tukten och de verldsliga straffen, hvilken r^edan nu egde rum i 
allmänna tänkesättet, ådömde Karl mången gång s. k. kyrko- 
straff-), den gräsligaste förvridning af den kristliga kyrkotuktens 
idé, som man väl kan föreställa sig. För sitt hertigdöme utgaf 
han 1586 en förordning-^) att fogdar, ryttmästare och knekte- 
böfvitsmän skola biträda kapitlen i att tvinga soldater, ryttare 
och andra, som dels förverkat lifvet, men blifvit af öfverheten 
benådade, dels voro befunna med uppenbara laster, att undergå 
kyrkoplikt. Vi få i den särskilda afdelning, som vi skola egna 
åt kyrkotukten, tillfälle att ytterligare tala om detta ämne. 

1) Stjemman, L 656. 

2) Ett par exempel I reg. för år 1600, omtalas en man, som gjort enfalt 
hor med en enka och sedan rjmt med henne; de dömas bada att bota 100 lod 
silfrer och fyra par oxar hTardera och sedan "mista rjgghaden vid kjrkodör- 
ren." Ett annat dylikt par dömes till böter (80 mark och t^å par oxar), 
knnna de icke betala dessa, "skola de bota med kroppen, s&ndas till bergs- 
lagen och trSla i ta &r, dock först stå kyrkostraff,^ Dnbbelt hor bestrafiEas med 
dryga böter "och slite båda ris Yid hvar kyrka i gftUet" 

3) Se Werwing. IL 101, 102. 
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Svårare äktenskapsmål hänsköto de kyrkliga myndigheterna 
i enlighet med kyrkoordningens föreskrift till konungens afgöran- 
de ^); ibland vände sig åter denne till biskopar och domkapiteP). 

öfver reduktionen af kyrkors och klosters egendom samt 
användandet af biskoparnes, domkyrkornas och kapitlens öf^er- 
j9ödiga inkomster hade Westerås recess och .ordinantia gifvit fbre- 
skrifter. Bekant är, huru K. Gustaf utvidgade den honom och 
kronan sålunda gifna rätt långt öfver hvad, som blifvit stadgadt 
samt på ett verkligen stötande sätt plundrade de enskilta socken- 
kyrkorna på deras lagliga egendom. Med kapitelsembetena hand- 
lade och vandlade han dessutom efter godtycke. De efterföljande 
konangame visade sig hylla samma grundsatser som han i af- 
seende på rätten att fbrfoga öfver kyrkans egendom. Johan III 
använde denna rätt såsom ett kraftigt medel att befordra sina 
planer i afseende på Liturgien och äfven Karl IX behandlade 
de enskilta församlingarna och den till deras prestgårdar hörande 
egendom på det mest godtyckliga sätt. Ett exempel skall bäst 
visa, huru långt han i detta afseende trodde sig kunna gå. Den 
19 Febr. 1608 befalte han en af sina fogdar i Helsingland att 
till kronan indraga Tuna prestgård och Tuna by jemte två går- 
dar vid namn Riseberga och lägga dem till en kronans ladugård. 
Tuna gäll skulle sedan bli ett annex under Hudiksvall, hvars 
kyrkoherde skulle vara skyldig att hålla gudstjensten uppe der- 
städes. Den närvarande kyrkoherden i Tuna skall derenaot be- 
komma Färila, som hittills varit annex under Ljusdal, men som 
Färila är ringa till mantal, så skall fogden taga 50, hemman 
Ifrån Ljusdal och lägga till Färila. Vidare skall han indraga till 
kronan det **prestenäset**, som hittills hört 'till Alfta prestgård, 
**allden8tund det är prebendegods och i förtiden är gifvet till 
kyrkan, som man då gaf till kloster och kyrkor. Men nu sedan 
klostren och papisteriet aflades här i Sverige, så äro alla så- 

1) T. ex. £n dräag hade belägrat sin franka i tredje led. Superiatenden- 
ten i Mariestad hade hänskjutit saken till konungen och denne förklarade att 
mellan så nAra slagtingar visserligen icke borde medgifvas äktenskap (kyrko- 
ordningen förbjöd äktenskap inom femte led, sårida ej särskilda orsi^er voro), 
men efter de belägrat hvarandra, så må det tillåtas; dock skola de bota tm 
konungen två par oxar och 40 mark penningar, hvarförutan fogden befiEilles att 
''der bredvid högeligen förbjuda både ting och stämmor, att någon icke tager 
sig häraf förargelse eller gör sådant efter, så framt de icke till lifvet och elden 
vele straffade blifve." Beg. för 1606, I, foL 99. 

2) Se t. ex. reg. för 1610, fol. 376. 
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dana gods, som till kloster och kyrkor voro gifna, fallna till oss 
igeo.** Alfta prostgård bar äog nog dessfömtan, hvarföre ssunma 
näs ''kännes under kronan** och fogden skall der lialla oss en 
stodgång på" *). 

På nngef&r samma sätt förfor Karl också med Wahlbo 
prestgård, som haa jemte en bondby, Söderby, indrog och lade 
nnder Grefle slotts ladugård, emedan ''ingen åker eller äng är 
under Gefle borgs hus, der man någon afvel uppå hålla kan.** 
De från sina fädemeärfda hemman utdrifna bönderna i Söderby 
skulle få lika goda egor annorstädes af kronans gods -). För- 
farandet är helt och hUlet i Gustaf I:s stil. 

Sedan vi nu betraktat de förnämsta rättigheter, som af ko- 
nungen inom kyrkan utöfvades, öfvergå vi till innehafvame af 
kyrkans egen högsta värdighet, biskopame. 

I K. Sigismunds försäkring rörande religionen stadgas att 
ärkebiskopen skall ''varda hållen för den myndigaste ibland allt 
klerkeri" och njuta sitt tillbörliga anseende öfver hela riket. Nå- 
gra spår af ärkebiskopens forna, under katholska tiden utöfvade 
makt öfver de andra biskopame och deras stift finnas ännu, men 
försvinna snart Sålunda fattades i domkapitlet i XJpsala år 
1594 det beslut att "ärkebiskopen borde på sitt embetes vägnar 
på det allvarligaste förmana biskopen i Westerås om hans pligt"^). 
Då 1595 en prest i Westergötland blifvit afsatt af en fogde, 
derföre att han straffat hans synder och fogden derpå eft^ eget 
tycke tillsatt en annan prest, så uppdrog hertig Earl åt ärke- 
biskopen att "genom kapitulares der i stiftet" ransaka härom och 
ifall saken så i sannmg förhåller sig, åter låta insätta prosten^). 
Ärkebiskopen drog ock i allmänhet en viss försorg för de öfriga 
stiftens angelägenheter och finnes till och med hafva inom dem 
utnämt prester och skolmästare. Ar 1594 erhöll en prest af 
ärkebiskopen och kapitlet i XTpsala bref på ett gäll inom Skara 
stift; likaså ock flere prester på gäll i Småland^). En skol- 
mästare tillsattes en gång af ärkebiskopen i Nylödöse ®). Hertig 



1) Beg. {6r 1608, I, fol. 49. 

2) Beg. fftr 1603. I, fol. 150. ÄrkebiAopeii fick någon tid derefter be- 
faUning att fönörja presten i Wahlbo med annat g&ll. 

3) Se prot för d. 3 Ang. 1594. 

4) H. Karls reg. för 1595, fol. 123. 

5) Upsala kapitels prot för d. 24 Febr. 1594. 

6) H. Karls reg. 1594—1595, foL 57. 
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Karl förordnade år 1594 M. Pehr Melartopaeus till domprost i 
Åbo och detta säges hafva skett på ärkebiskopens begäran samt 
derföre att den närvarande domprosten är sjuklig och icke kan 
sköta sitt embete^). 

Alla dessa exempel tillhöra dock den tid, då ärkebiskops- 
stolen innehades af Abraham Angermannus, som ock uttryckli- 
gen berömmes derföre att han hade ^'ett godt uppseende med 
lydebispema.^^ För hans efterträdare hafva vi icke funnit något 
spår till en öfver de andra biskoparne utöfvad myndighet, och 
under Gustaf Adolfs regering säges att alla biskoparne äro ^^fratres 
et coUegse, lika höge i embetet jure divino/* Ärkebiskopen är 
den förste allenast för ordningen och hederns skull, "icke såsom 
konungen eller fursten ibland sina rådsherrar, utan såsom kon- 
suln i senaten""^). 

Huru oregelbundet med biskopsvalen tillgick , hafva vi redan 
sett. Än utnämnde konungen alldeles godtyckligt, än rekom 
menderade han åt de väljande någon viss person, än valde bi- 
skopar och riksdagspresterskap, än de förnämste i stiftet. Fö- 
reskriften i K. Sigismunds försäkring om religionen, att "klerke- 
riet med kapitlet och stiftet" skulle sätta tre på förslag, af hvil- 
ka konungen sedan nämner en^), hafva vi aldrig sett iakttagen. 
Inhemtas något votum af prestecskapet före utnämningen, så 
skedde detta merändels på riksdagarne. Någon omröstning af 
samtliga kyrkoherdarne i stiftet synes aldrig hafva skett 

De särskilda biskopsstiften voro strängt söndrade från hvar- 
andra och det band, som förenade dem till en kyrka, var vida 
lösare än nu för tiden. Till en del olika ordning i afseende på 
gudstjensten och andra kyrkliga förhållanden märkes ock inom 
dem. Biskoparne gåfvo föreskrifter härutinnan, oberoende af 
hvarandra, samt herrskade i allmänhet med stor myndighet öf- 
ver sina stift. Bestämmelsen i K. Sigismunds försäkring, att 
utnämningen af prester och skollärare icke skulle ske af bisko- 
pen utan kapitlets vetskap och samtycke, var ämnad att utgöra 
en inskränkning deri. De flere kraftfulla och utmärkta biskopar, 
hvilka Svemska kyrkan under denna period egde, bidrogo emel- 
lertid att uppehålla det stora anseendet af deras embete. De 



1) H. Karls reg. fOr 1594, fol. 231* 

2) Fresterskapets svar af d. 20 Mars 1624, dt. hos Malmström, Ad Hist. 
Ecd. Suec Annotata, sid. 12, not 2. 

3) Baazius, sid. 658, har dock bestämmelsen något olika. 
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betydande inkomster, hvilka de innehade, tilläto dem äfven att 
i det yttre uppträda med värdighet^). 

Biskopame tillhörde att hafva inseende icke blott med pre- 
sterskapet, utan äfven med lekmännen inom deras stift i allt 
hvad religionen angick-). De skulle tillsammans med en eller 
två skickliga klerker visitera derinom hvarje år; voro de hin- 
drade, skalle de ntskicka sin ofBcial eller prost, att med '^ågra 
andra goda män^^ uträtta samma sak. Presters och skollärares 
tillsättning berodde till största delen på deras afgörande, dock 
var enligt lag deras makt inskränkt af församlingamas bifall 
Konungens konfirmation fordrades i afseende på konuDgsgällen. 
Biskopen var skyldig att före tillsättningen af prest examinera 
den af församlingen föreslagne, huruvida han var till embetet 
skicklig. Man finner detta vara iakttaget äfven då konangens 
ho^redikanter blefv^o af honom befordrade till något gäll. £o 
slags pastoralexamen fordrades sålunda redan nu. 

Vigningen af prester tillhörde uteslutande biskopame odi 
Karl IX:s försök att inskränka deras makt härutinnan ledde ej 
till någon påföljd. Biskopen utnämde ock till prostar på lands- 
bygden dem bland presterna, som syntes honom skickligast. Alla 
äktenskapssaker hörde under honom och svårare bannlysnings- 
frågor borde ock till honom af landsprestema hänskjutas. Skolor, 
hospitaler och sjukstugor stodo under hans inseende. 

Vid riksdagarne voro biskoparne sjelfskrifna medlemmar af 
presteståndet ^), och disciplinära och andra kyrkliga frågor blefvo 
då ofba, likasom vid ett slags kyrkomöte, afgjorda. Några så- 
dana sammankomster af biskoparne, som den i XJpsala af Abr. 
Angermannus år 1595 sammankallade, afhöras ej vidare. Hertig 
Karl beskärmade sig ock deröfver såsom ett svårt ingrepp i den 
verldsliga öfverhetens prerogativ. Deremot sammankallade han 



1) Ärkebiskop Nils Bothniensis hade i anslag af kronan 530 t:r spanmal 
fömtom andra inkomster. Biskopen i Westerås hade år 1592 af kronan 480 
tr; alla hans inkomster beräknades tillsammans till 510 daler (en daler i den 
tidens mynt lika med % specie). År 1593 beräknades biskopens i Linköping 
inkomster till 604 daler, i Skara 750, i Wexiö 522- Se fÖrläningsregister för 
1592 och 1593 i Eongl. Eammar-Eollegii arkiv. 

2) Kyrkoordn. af 1571, fol. 75. 

3) Det förtjenar ock anmärkas att, åtminstone ibland, bestämde biskopen, 
antingen ensam eller i förening med kapitlet, hyilka prester sknlle bli riksdags- 
män. Se ett bref från biskopen i Westerås af år 1597 till prosten i Mimktorp 
i' riksarkivet, Acta hist 
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sjelf såsom konung några möten af biskoparne, dels för val af 
ärkebiskop, dels för handbokens revision. Om sådana möten vet 
kyrkoordningen ingenting, likasom ej heller om allmänt kyrko- 
möte. Den föreskrifver deremot årliga stiftsmöten, vid hvilka 
biskopen skall förmana presterskapet; en predikan må dervid 
hållas på Svenska och stiftets angelägenheter blifva tbremål för 
rådplägning^). Alla landspresterna i stiftet böra der infinna sig 
med undantag af en prestman i hvart kontrakt Den som för- 
summade eller kom för sent till synoden måste bota-). 

Synodernas form var ungefar densamma, som ännu i dag: 
en af handling öfver något theologiskt ämne, hvaröfver dispute- 
rades, predikningar samt öfverläggningar och beslut i kyrkliga 
och disciplinära angelägenheter, hvartill kom afdömande af svå- 
rare förbrytelser af prester. I den följande tiden finner man ock 
att biskopen anstälde en slags examen med de yngre prestema. 

Vid biskopens sida stod kapitlet. Reformationen hade små- 
ningom genomfört de gamla katholska domkapitlens upplösning, 
men 1571 års kyrkoordning stadgade deras nybildande. De 
skulle enligt densamma bestå jemte biskopen af sex personer, 
nämligen: biskopens official eller prost, kyrkoherden, skolmästa- 
ren, lector theologiae, poenitentiarius och syssloman^). Att de 
skola biträda biskopen i hans embete säges dock icke. I konung 
Sigismunds försäkring om religionen gifves deremot kapitulares 
rätt, dels att välja biskop tillsammans med stiftet, dels förord- 
nas att vid tillsättning af prester skall kapitlets samtycke af 
biskopen inhemtas. De nu börjande kapitelsprotokoUema intyga 
ock dettas deltagande med biskopen i vården om stiften. 

Redan år 1600 visade hertig Karl sin afsigt att inskränka 
kapitelsmedlemmarnes antal. Bristen på medel, som gjorde svårt 
att underhålla så många personer, anfördes af honom såsom or- 
sak till denna förändring. Enligt hans förslag ^) skulle vid dom- 



1) Tidens seder malas af kyrkoordningens fSSreskrift; att prestema, då de 
resa till stiltsmötet, icke «kola föra med sig '^Mordwärio, röör eller annat så- 
dant^S ^^^ skola mer trösta på Gnds beskärm *'ftn på sina wärio.'' 

2) Synodalbeslnt för 1610 i Link. kap. prot 

3) Att döma af förläningsregistren och kapitlens protokoller var i sista 
slutet af det 16:de och början af det 17:de seklet detta antal ock i allmänhet 
uppnådt För hela Earl IX:s regering finnas i Kammar-Eollegi arkiv blott 
fragmenter af förläningsregistren förvarade, för flere år ieke ett enda blad. 

4) Reg. för 1600, I, fol. 127. 

Theolog. Tidskr. 1863. Haft. VI. 20 
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kyrkan i Strengnäs jemte biskopen blott vara fyra personer, 
nämligen: kyrkoherden, lector theologi», skolmästare samt dom- 
kyrkans och de fattigas föreståndare. Något sednare lät han i 
Åbo inskränka kapitnlares' antal till endast tre, (kyrkoherden, 
skolmästaren och oeconomns) och indrog de öfiriga embetena^). 
Vid 1604 års riksdag genomdref han ock prost- eller oflficial- 
embetets borttagande samt dekani och poenitentiariiembetenas 
förvandling till skolläraresyslor (lektor i theologi och konrektor). 
Löneanslagen till kapitlen förknappades ock småningom ganska 
betydligt 2), 

I XJpsala kapitel intogo universitetets professorer (likasom 
i Stockholms, då de voro der närvarande) plats såsom medlem- 
mar och kapitlet i XTpsala fnngerade på samma gång som dom* 
kapitel och consistorinm academicnm. Gränserna för kapitlens 
domsrätt och embetsutöfhing voro ock föga bestämda. Utom 
frågor om kyrkodisciplin, presters till- och afeättning samt den 
kyrkliga ordningen i allmänhet inom stiften handlade kapitlen 
ganska ofta rent verldsliga mål och agerade en slags förliknings- 
domstol, då den ena parten var en prest^). I kapitlets fängelse 
insattes ej blott prester, hvilket ej sällan förekom^), atan äfven 
lekmän ^). 

Vid dessa tillfällen sändes delegationer af kapitlens med- 
lemmar nt på bygden, dels för att underhandla med församlin- 
garna att de skulle såsom kyrkoherde mottaga någon viss prest, 
dels för att und^söka anklagade presters sak eller verkställa 
afsättningsdomar. 

Öfver isina underlydande prester otöfvade kapitlen en snart 



1) Reg. för 1604, fol. 13. 

2) Af en i Oxenstjernska saml. i liksarkivet förvalrad förtlecknmg på nnåxst 
iML åt Westerås kapitel i K. Johans, K. Earls oeh K. Ga^taf Adol& tid (1617) 
ser man att kapitlet hade under Johans tid 26 kjrkoherbergen sig anslagna, 
under Earl 24: men nu under Gustaf Adolf blott' 12. 

3) En prest, som slagit armen af sin dräng, blef sålunda af Upsala kapitel 
döma att i förlikning gifra drängen ett pund säd utom hans lön. Fröt för d. 
17 April 1594. För skuldfordringsmål instämmas prester ibland till kapitlet. 

4) Ett exempel. En sacellanus, som öf^ergifdt sin trolofvade, blef derfDre 
f^f Ups. kap. afisatt från presteembetet och dömd till prubban, men när han 
någon tid derelter föll på knä inför kapitlet och gjorde af bön, fick han shi 
prest igen. Fröt. för d. 15 Sept. 1596. 

5) Se t. ex. Ups. kap. prot för d. 15 Nov. 1595. Orsaken var att den 
fängslade ej viUe bekänna sig vara fader till ett oäkta batn. 
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sagdt diktatorisk makt. Denna kunde gå ända derhän, att de 
förbjödo presterna att ingå äktenskajp, som befannos varo opas* 
sande. Men ej nog härmed; kapitlen ansågo sig till och med 
kunna ålägga dem att ej vidare hesöka aktningsvärda fruntim*- 
mer, med hvilka .kapitlen af en eller annan orsak ville hindra 
deras giftermål ^). 

Till prostar på landet atnämde biskopen de skickligaste 
prester. De skulle hafva uppsigt öfver presterskapet inom kon*- 
traktet, insätta i embetet utnämda kyrkoherdar, i häradshöfdings 
och fogdarnas närvaro hålla prosteting, hvarvid ransakades om 
tionde, kyrkobyggnad m. m. ^). I Linköpings stift var stadgadt 
att prostarne skulle årligen hålla en visitation i sina kontrakter. 
De skulle dervid examinera församlingarna i katekesen samt ran- 
saka om hvad i kyrkligt och religiöst afseende kan vara för hän- 
der. En af de närvarande presterna bör hvarje gång hålla en 
kort katekespredikan ^). Prostamas inkomst utgjordes af den 
s. k. prostetunnan. 

Närmast under prostarna stodo församlingarnas kyrkoherdar. 
Först må vi i afseende på dem fästa oss. vid sättet för deras 
befordran. 

I slutet af medeltiden synas i Sverige de katholska bisko- 
parne hafva lyckats alt till stor del omintetgöra folkets urgamla 
rätt att vid tillsättningen af prester afgifva sitt votum^). Lau- 
rentii Petri kyrkoordning erkänner deremot uttryckligen denna 
rätt, om ock det slutliga afgörandet lägges i biskopens hand. 
Den föreskrifver i afiseende på prestval följande: När någon för- 
samling behöfver prest, skola de först fly till Gud med bön om 
hjelp och råd. Sedan skola de se sig om, hvar de kunna någon 
bekomma, som är duglig. När de då kommit öfverens om någon 
viss person, skola de låta honom komma inför biskopen, att 
han må blifva förhörd och bepröfvad. Ifall han då blir gillad, 
utnämnes han till deras kyrkoherde. Kan en socken icke finna 
någon sådan person, eller den hon presenterar icke är skicklig 
till sådant embete, då är det i biskopens makt att utnämna en 
annan bättre. 



1) Ett högst egendomligt exempel härpå i Linköpings kap. prot fi5j* d. 1 
Maj 1609. 

2) E. Sigismnnds försäkran om religionen. 

3) Synodalbeslut af 1610 i Link. kap. prot 

4) Beaterdahl, Sv. Kyrkans Hist, HL II, 362. 
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Denna församlingen i första hand förbebållaa presentatioitö- 
rätt blef dock mången gång icke respekterad, utan ofta, då en 
församling blef ledig, sände biskopen och kapitlet dit den prest, 
de önskade ntnämna, och denne sökte nn vinna socknemännens 
bifall. Lyckades detta, utfärdade kapitlet fallmakt och prosten 
insatte den ntnämnde i embetet. Men|vägrade församlingen att 
mottaga honoro, så hände det likvisst ibland, att kapitlet ut- 
nämnde honom'). Mången gång finnes dock äfven församlingen 
hafva dels hos konungen dels hos kapitlet begärt och erhållit 
någon viss person till kyrkoherde. Men intrång i församlingens 
rätt att presentera kandidat skedde ej blott af biskopar och 
kapitel, utan äfven från tvänne andra håll, nämligen dels (rån 
konungen, dels från enskilta adelsmän, som gjorde anspråk på 
jns patronatus. Konungens rätt att utnämna till vissa gäll fanns 
redan under medeltiden och Gustaf I var ingalunda den man, 
som lät någon konungslig rätt gå sig ur händerna. Märkvärdigt 
nog talar dock ej kyrkoordningen något om konungsgällen , lika 
litet som om adelns jus patronatus. K. Sigismunds försäkran om 
religionen stadgar derémot att menighetens och biskopens sam- 
tycke skall först erhållas, innan konungens utnämning till regalia 
beneficia och gällen i städerna får ske. Detta iakttogs dock 
ingalunda, utan utnämning skedde af konungen, oaktadt försam- 
lingens och biskopens bifall ej var vunnet Man finner dock att 
Karl IX, som på allmogens tillgifvenhet grundade sitt välde, 
mången gång uppfylde församlingarnes petitioner om att erhålla 
viss person till kyrkoherde. Ett exempel visar till och med, att, 
då församlingen var missnöjd med en af Karl redan utnämd 
kyrkoherde, förklarar han, att om bönderna ej godvilligt mot- 
taga den utnämde, så bör han icke insättas i embetet^). Under 
sednare delen af Karls regering synes , dock ett beklagansvärdt 
missbruk hafva uppstått, i det prester under till en del osanna 
föregifvanden samt genom mägtiga gynnares förord visste vid 
hofvet förskaffa sig fullmakter på lediga gäll samt derefter utan 
både församlingens och biskopens samtycke inträngde sig såsom 
kyrkoherdar. Emot detta oskick fattade vid 1613 års riksdag 



1) Ätt prest icke borde mot församlingens vilja påträngas henne, erkändes 
dock af kapitlen i theorien. "Nostri non est juris ministrnm aliquem ecclesiis 
obtmdere, quem ipsa recipere nolit", yttras en gång i tJpsala kapitel. Prot för 
d. 19 Ang. 1601. 

2) H. Earls reg. för 1594, fol. 80, 81. 
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preeterskapet det besiat, att den, som på s&dant sätt olagligen 
intränger sig, skall afsättas. Alla prester böra antingen af bi- 
skopen sjelf eller af någon af kapitlet eller i aflägsnare lands- 
orter af prosten i embetet insättas ^). 

Preeterskapet hade redan i ordinantian af år 1675 bos ko- 
nung Johan anhållit att patronatsrätten måtte inskränkas och 
att konungen icke måtte tillåta adeln att till och abätta prester, 
äfven om de eller deras förfäder gjort kostnad f&r kyrkan eller 
prestbolet ^). Man ser, med hvilka anspråk adeln redan no fram- 
trädde. I K. Sigismnnds försäkran för ridderskapet och adeln, 
dat. den 11 Febr. 1694, tillförsäkras adeln första gången efter 
reformationen i lag rätt att otöfva jos patronatos, dock tillsam- 
mans med socknemännen, heter det'). I Karl IX:s förslag till 
privilegier för ridderskapet och adeln af år 1608 göres samma 
inskränkning, hvarfömtan äfven konungens konfirmations och bi- 
skopens pröfningsrätt der förbehålles ^). 

Ätt Karl skulle vara den adliga jas patronatus föga benägen, 
kan man väl ana. Ett yttrande anföres ock af honom såsom 
hertig: ^Ingen i Sverige hafver jas patronatos utom konungen 
och jag*^ ^). Ådeln var ock under hans regering i allmänhet allt- 
för tryckt, för att kunna med någon större kraft uppträda för 
genomdrifvandet af sina anspråk i denna punkt I 1612 och 
1617 års adliga privilegier finnes emellertid jus patronatus vara 
adeln tillerkänd och under aristokratiens hastijga uppblomstrande 
blef det från dmna sida, som såväl församlingames som bisko- 
pames rättigheter skulle under den födande tiden hotas med de 
allvarsammaste farorna. 

Ingen skall, säger kyrkoordningen, blifva liden i prestem^ 
betet, såvida han ej genom ordentlig kallelse dertill är kommen. 
Denna kallelse tillhör församlingen, men biskopen har skyldighet 
och rätt att pröfva den kallades skicklighet Kyrkoordningen 
fordrar utom de af S. Paulus uppräknade egenskaperna *) blott 
laga ålder och någorlunda förfarenhet i den heL Skrift. Invig- 
ningen till prestembetet bör ske af biskopen uppenbarligen i för- 



1) SljemoiAii, Bib. lid. 376, 877. 
8) Ai\foii, m: 4. 
8) S^emman, I: 897. 

4) Priy»s 18:de ponkt 

5) Stockholms kapitels bok för 1597. 

6) 1 Tim. 8: 1—4, Tit 1: 7-9. 
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samliDgen med Ma och händers påläggaing i enlighet med det i 
kyrkoordningen föreskrifna formuläret Inga främmande, som nt- 
gifva sig för prester, få utöfva detta embete, förr än de presen- 
terat sig hos biskopen och af honom blifrit godkända. Ingen 
prest skall predika eller göra annan kyrkotjenst i en främmande 
socken, dess kyrkoherde ovetande eller oitspord ^). Den prest, 
säger ett synodalbeshit i Westerås af år 1696, som döper barn 
eller kyrkotager bamsängshostra från annan socken, skall af- 
sättas eller bota 6 daler till domkyrkan. 

Prestemas förnämsta inkomster utgjordes af tionde [tertial-'*) 
och qvicktionde], likstol, påsköre, brudp^nningar samt vederlag 
för de indragna stomhemmanen. Kyrkoordningen vet ej af några 
nådar, men bland de artiklar, som 1686 i Örebro stadgades för 
Karls fhrstendöme, förekommer ock den, att presthostmr må sitta 
vid gäUet ett år efter mannens död ^). Af domkapitlens proto^ 
koller finner man att det var denna myndighet, som beviljade 
nådåren. Vid herredagen i Örebro 1614 öfverenskommo bisko- 
pame om ett nådar för deras enkor och barn efter deras död, 
men embetet sknlle dock genast besättas och tillträdas af ny 
biskop. 

Redan kyrkoordningen hade haft anledning att förbjuda att 
gällen skalle (k gå i arf. Några exempel under denna tid visa 
ock att kapitlen drogo förscnrg om ^husens konserverande^ såsom 
det hette längre fram, d. v. s. att äktenskaps ingående med före- 
trädarens enka eller dotter blef ett skäl till befordran. Ännu 
framträder dock ej detta oskick till sådan grad, som under den 
följande tiden. 

Blef en prest genom ålderdom eller långvarigare sjukdom 
oförmögen att sjelf förestå sitt kall, så måste han enligt regeln 
lemna det och en ny tillsättas. Afskedstagande lättades deri- 
genom att åt gamla orkeslösa prester underhåll ofta anslogs af 
kronan^). Så kallade kaplaner eller medhjelpare funnos dock 
i stora församlingar (äfven i Stockholm) och flere bestämmelser 



1) Kyrkoordningen, fol. LXIX. 

2) Denna räknades alltid på åkern. Oupphörliga klagomål förekomma öf- 
ver dess oredliga erlaggande af allmogen. Karl IX vidtog en mångd åtgärder 
deremot, men utan följd. 

8) Geijer, II: 265. 

4) Flere ex. derpå i r^istratoren. Ibland flyttades ock gamla prester från 
ett större gftll tiU ett mindre. 



311 

om, huru stort underhåll de af kyrkoherdame ekulle erhålla, 
fttrekomma i domkapitlens protokoller. 1675 hade kaplanslönen 
varit jemte kost 4 daler s. m. om året jemte ^'någon fördel af 
allmogen i socknen, kyrkoherdens rätt oförkränkt'* ^). En kap- 
lan, som icke bodde i prostgården, (hvilket var det vanliga), 
fick deremot år 1593 '42 tunnor spanmål för kost och lönen 
6 daler, item altarekakor ^) och kyrkogångspenningar'' ^). I Lin- 
köpings stift bestämde kapitlet år 1605 lönen för en kaplan , som 
skulle sköta tjensten åt en sjuk kyrkoherde, till 6 daler pennin- 
gar, 4 par skor, 2 skjortor och jord till en spann säd *). 

Hertig Karl sökte förbättra kaplanernas svaga lönevilkor. 
Han utfärdade den 2 April 1696 en förordning*^), uti h vilken 
stadgas att, efter uti alla biskopsstift voro några sådana gäll, 
der kyrkoherden ''för allehanda tillfallande lägenheter" icke kan 
vara utan kapellan, så skall denne få till underhåll den klocka- 
reränta, som af församlingen utgår och deremot vara skyldig att 
göra klockarens åligganden. 

På sockenstämmor afgjordes församlingarnes angelägenhe- 
ter^). I stiftsstäderna voro ej blott kyrkoherden och gemene 
man dervid närvarande, utan äfven, åtminstone ibland, bisko- 
pen och kapitulares, fogden, borgmästare och råd. 

Ett slags prestbetyg omtalas redan nu. I Wimmerby stads- 
privilegier ^) stadgas att ingen får i staden sätta sig ned, "med 
mindre han hafver sitt födelsebref, h vadan han är kommen, om 
han är äkta och rätt född af ärlige slägt och föräldrar." 

Utom det ordinarie presterskapet och kaplanerna hade ko* 
nungen och arffurstarne sina hofpredikanter och adeln sina hus- 
prester. Om de sednare stadgas i kyrkoordningen att de skola 
såsom de andra presterna vara biskopen lydige samt infinna sig 
vid prestmötena. Vid hären och fiottan voro äfven predikanter 
anstälda; de som tillhörde landtarméen hade lika aflöning med 
de högre ofBcerarne ^). 

1) Aojoa, m: 6. 

2) De kakor, som g&fVos i offer af kyrkog&Dgflhtutmma. 
8) Ups. kap. prot. för d. 17 Mars 1598. 

4) Prot för d. IS Nov. 1605. 

5) Afikrift i preitest&ndets arkiv. 

6) Den 25 Febr. 1595 klagade några bönder i Ups. kapitel att deras kyr- 
koherde icke på flere år hållit någon sockenstamma med dem. 

7) Dat Linköping d. 14 Jan. år 1604. I registrataret 

8) 8e åtskilliga aflöningsstater för krigsharen i registratorenuu 
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Dä pestsjakdom utbröt på någon ort. Bändes prosts dk, 
för att biträda ortens prästerskap med att besöka ocb trösta 
de sjuka. 



Hlbllosraplilska meddeleteer. 

Minnen nr en Landtpasfors llf. Öfvenättning af Clas Warholm, Paator 
i Sl6ta och Karleby L&nga. 301 sidd. 8:0. Pris 2 Bdr 50 öre. Öre- 
bro 1863. 

Helt n&ra Potsdamer Thor i Thiergarten invid Berlin står den nybyggda 
Matthäi kyrkan. Der predikar y&r f. d. landtpastor, nnmera generalsnperinten- 
denten B&chsel, h varje Söndag tre gånger inför talrika åhörare, till stor del 
nr Berlins högsta klasser. Det prydliga hnset tfttt intill kyrkan , med den gftst- 
vanliga inskriften **Herren välsigne din ingång^ i storti bokstftfver öfver porten, 
&r hans bostad. Mången har visserligen med ref. vid utgåendet från den älsk- 
b'ge gamles hem erfarit, horn allvarligt bönen öfver porten var menad, i det 
han å sig sjelf förnummit bönhörelsen. Och hvar och en, som med ett för 
sanning Öppet sinne går att göra bekantskap med de nn äfven i Svensk öfi^r- 
sittning utkomna Minnen ur denne förre landtpastors lif , skall visserligen ock 
ur dem hämta en rik välsignelse. Men framför allt skulle det vara önskligt, att 
hvaije prest gjorde sig till godo den stora rikedom af pastorala er&renheter 
hämtade ur lifvet, hvilka här möta på hvaije blad. Författaren har sjelf pas- 
serat de presterliga graderna ända nedifrån, och med på en gång faderlig kär- 
lek och barnslig upprigtighet meddelar han här sina mogna välgrundade råd 
beträfiEande hela det pastorala området, utan att dölja de misstag och fel, som 
ock i sin mån varit hans egne läromästare. Vi ha framfar oss icke ett torrt 
pastoralcoUegium, icke heller det abstracta, oupphinneliga idealet af en prest, 
sådan han borde vara, utan åskådliga lefvande bilder ur en god och trogen 
Herrans tjenares embetslif, sådant det varit och verkligen kan vara. 

Vi få i begynnelsekapitlet följa den 24-årige unge adjunkten genom hans 
första embetsår, hvarunder väl förväntningame, att menniskoma skulle omvända 
sig hoptals jemte många andra förhoppningar, slå fel, men ock med sjelftill- 
litens aftagande Guds kraft alltmera visar sig mägtig i hans svaghet Vi tillåtas 
följa författaren vid utarbetandet af predikningame , vid de dertill behjelplige 
husbesöken, vid undervisningen med nattvardsbarnen. Ofventllt låter han oss 
lära med sig sjelf. Behjertansvärdt är nästan allt som dervid yttras. Vi anföra 
såsom exempel några ord om predikande ex tempore. ^'Derför att det lyckas 
enskilta, ligger det icke i allas förmåga. Följderna af detta, jag kan icke kalla 
det annat än lättsinm'ga väsende eller denna lät^a, hafva ock blifrit ganska 
känbara och synbara. Att vara ordrik lär man sig väl, men tankarna fela» 
och då blir predikan ett bredt tröttande svammel, och vanligen kan presten ej 
finna något slut, hur begärligt församlingen än väntar derpå. Tuikaniea krets 
blir allt trängre, omsägningame allt odrägUgare. Äfven föredraget blir slut- 
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ligen kottikladt och onatnrligt Rösten skall enåtta, hrad lom foUs i tankar, 
o. «. v/* p. 89. AnmärkningivArda &ro ock författarens försök att v&l indela 
och anvAnda sin tid, hvartill han drefs af medvetandet, att m&ngen prestman 
p& landet har för litet att göra, %k att flere g&tt under i nattrocken och toff- 
lorna An i omsorgerna för dagligt bröd, p. 59. 

Bokens andra kapitel inleder framstAllningen om förfcittarens verksamhet 
8&soni ijelfstAndig pastor och innehAller bland annat vigtiga ord med afoeende 
p& bofordringssökandet I födande afdelningar meddelas oss berAttelser om och 
r&d ang&ende fOrh&llandet till patronus och herrskapen, till dagsverkame, till 
klockaren och skollAraren. Alltsamman skildringar ur författarens lif, genom- 
vAfda af berAttelser, som med afkeende på de framstAllda förh&llandena **slA 
hnfvudet p& spiken**; t ex. den som visar, huru on ung högmodig klockare 
holHosamt förödn\|ukas och vinnes genom pastors kArlek, p. 134. Kapitlet om 
**hemmet** för oss in i pastorns embets-, studer- och böne-kammare, varnar för 
candidatförlofningar, inneh&ller förtrAffliga tankar om husandakt, barnens upp- 
fostran, tjenaros behandling, pastorskan och bostAllets vArd. S&som allt detta 
Ar framståldt på ett b&do högst intagande och lArorikt sAtt och med mycken 
ledighot och omvexling, sA ock den födande afdelningen: "Separatismens och 
vAckelflons tid i församlingen." Om ock don separatistiska rörelse, som hAr Ar 
i fråga, nemligon de s. k. gammallutheranernes vid Unionens införande i Preus- 
sen, Ar af en helt annan natur Ar den, med hvilken vi hAr i Sverige ha att 
görn, så kan dock mycket lAras af de likartade förhållandenas behandling. Vårt 
synnerliga deltagande ha ock exemplen på de vAcktas förböner vunnit, såsom 
ock do lArdomar som gifvas om deras handlodande och Pastors förhållande 
till dem. 

Bokens si»ta hufvudafdelning om De kyrkliga handlingarne inledes 
med anmArkningar om namnet Pastor och de fordringar det stAller på inne- 
hafvaren. Dor sAges bland annat: "KArleken som i Horrans ^enst går om- 
kring och söker det förtappade, karleken som icke f5rtÖrnas och icke uttröttas, 
karleken som bAr hela församlingen och hvar och en sArskilt, till och> mod 
drinkaron och bespottaren, på ett troget l\jorta; karleken som gråter med dem 
som gråta och glAder sig med dem som glade Aro; kArleken som bygger på 
Herrans löften Afven då, nAr allt arbete tyckes vara fÖrgAfves, och som tror, 
der han icke ser, en sådan kArlek gör en thoolog till pastor." p. 206. Till att 
vinna en sådan hordakArlok skulle visserligen i sin mån bidraga, om hvatje 
prost vid begynnandet af on ny verksamhot fö\jde det å samma sida gifha för- 
trAifliga rådet, att göra sig noga bekant med den församling, inom hvilken han 
skall arbeta, isynnerhet med dess nArmast förogående Öden, och allt hvad som 
gjort den till hvad den Ar. Dertill skulle vAl ock med fördel kunna sluta sig 
anlAggandet af en dagbok eller församlingschrönika, i hvilken förekommande 
behof, modlon till deru» afl\jelpatu1e jomte de vigtigaste tilldragelser inom för- 
samlingen antecknades, både för att lifva och bispringa det egna deltagandet 
och att (jena en blifvande eftortrAdare till ledning. — Efter inledningen af detta 
allmAnna innehåll följer framstAllningen af de kyrkliga handlingame sjelfve. 
Först Brudvigseln i förening mod tanka och råd med afseende på Äktenska- 
pet Derofter afdelningen om Dopet» för oss så mycket vArderikare som för- 
fattaren bevisar sig ha en synnerligen (\|up erfarenhet af dopets stora betydelse 
i Onds nådeihushållning. Sedan han på ett stAlle liksom vore det i våra bap- 



314 

titters namn mot dopet uppkastat den inTiiidiiiiigeii «r erfiureobeten, att månge 
döpte leiVa, såsom om det icke fmmes någon God i hiomielen, hvilken de skulle 
vörda, och liksom det icke funnes något helvete, fÖr h vilket de skalle bäfva, 
frågar hani^^Hvad hjelper således dopet?** och svarar genast: '*Den som har en 
fader, han kan BÖksi upp honom igen, om han gått vilse, och den som har ett 
fldemehem, han kan vånda om igen, om han hade rest aldrig så långt bort 
i frånmiande land. Det år dopets kraft, att en menniska kan om vånda sig**. 
Så heter ock på grand af dopet i det följande: ''En pastor gör mycket illa, 
om han behandlar sin fi&rsamling och så anser henne, som om hennes med- 
lemmar vore hedningar och han en missionår. Han far icke fl5rgåta, att han 
har döpta christna för sig, och hans hjerta måste brista öfver de af&lliga Guds 
barn, som konde vara så rika och likvål blifva så fattiga genom djefnilens list; 
som kunde vara så glada, och likvål fiör syndens skull måste vara så bedröf- 
vade; som kunde hafva så mycken frid och likväl med hvaraadra bitas och 
fråtas; som kunde vara så starka, och likvål blifnt så svaga, att de ligga ne- 
derslagna i öknen och icke kunna uppstå; som kunde vara så fria, och likvål 
hafva låtit göra sig till köttets trålar och icke kunna sönderslita bojorna'', pp. 
236 E På samma sått afhandlas i de sista kapitlen Skriftermålet (jemte 
privatbikten) och Begrafn ingen med erfarenhet och varm kårlek. Men vi 
vilja ej med flere utdrag gå den fiillståndiga låsningen af dessa förtråffliga "Min- 
nen" i förvåg. Det år vårt hopp, att de må hitta vågen till rått många hem 
och framförallt till många, ja vi kunde önska till alla Svenska presters hjertan. 
Om bokens varde må ock kunna vittna, att medan slutet af densamma ånnu 
i år fSrekommit i Hengstenbergs Evangelische Eirchenzeitung, der hela arbetet 
fftrst i spridda stycken utkom, förefinnes början sårskildt tryckt redan i tre^ 
Tyska upplagan; och hvad ref. angår, så våckte den för denna anmålan gjorda 
genomlåsning af öf^rsåttningen , ehuru han redan låst originalet till större de- 
len tvenne gånger, ny lust att återgå till denna bok för att af densamma bli 
undervisad, förödmjukad, uppmuntrad ånnu mången gång. 

Ha vi betraktat författarens arbete såsom öfver vår kritik, så kunna vi 
deremot icke lemna öfversåttarens alldeles utan anmårkning. Ofversåttningen 
år vål, i allmånhet god och ledig, ehuru något ojemn; bast ha vi funnit den i 
bokens början och slut Men svårt år att inse, hvarför öfirersåttaren åndrat 
den Tyska titeln, eom ordagrannt återgifven skulle hafva orden "en landprests 
lif i stallet för en landtpastors. Originalets, men ej öfversåttningens titel om- 
fattar åfven bokens första afdelning och skulle mera ån öfrersåttningens inbjuda 
alla prester att läsa densamma. I allmånhet synas de olika benåmningame på 
prest ha förbryllat öf^ersåttaren. Så öfrersåttas "die GeiBtlichen", p. 105, med 
"de andh'gt sinnade" i st f. "prestema", och der det just år fråga om att vål 
8ki\ja mellan namnen Pastor (kyrkoherde} och Pffurer (Pfarrherr eller sockne- 
prest, såsom det ock af öf^ersåttaren återgifres), öf^ersåttas båda två å 
samma sida med kyrkoherde, hvarigenom meningen blir obegriplig. Många 
ord åro orått återgifna, såsom p. 95 "om vånda" i st t bringa på annan våg 
eller dyL, p. 102 "klockaren" i st fl byfogden, p. 116 den unga fruns "inred- 
ning" i st f. utstyrsel, o. s. v. Dock åro vi öfvertygade, att dessa få fel icke 
hindra någon att i\juta den förtråffliga boken med god smak. Men önskligt 
hade varit, att förlåggaren hade gjort densamma mera allmånt tillgänglig och 
begårlig genom ett billigare pris. Dock iq»pmane vi hvar och en som kan 
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anskaffa boken, att göra det och knnne i alla &11 tillfSQrs&kra m&ngdnbbel va* 
lata för dees penningev&rdo. 

H. W. U. 

Renan*9 Jeso Lefveme, eller Kritiska skolan och Jesus Kristus. En gransk- 
ning af Edmond de Pressensé. Örebro 1863. 0,50 Rmt. 
Ti*ftfirande karakteriserar förf. Hr Renans skrift såsom ''en yeklig roman", 
"artigt ihopsatt"*. I första afdelningen visar han huru i "Jesu Lefveme" R. in- 
svept sin philosophiska st&ndpunkt i en tvetydighet, en dimma, smn icke tilli- 
ter ett bestamdt omdöme, om de principer, hvilka ligga till grund för hans sätt 
att uppfatta och framställa sitt föremål. I andra afdelningen behandlar han R:8 
st&llning till den bibliska kritiken och visar att B. ytligt bedömt sina urkunder, 
förtegat de vittnesbörd från kyrkofådema, som falla honom besvärliga, och i 
denna så Ängslande bok nästan Ofverallt för det litterära behaget uppoffrat 
genomförd diskussion. I tredje afdelningen granskar förf. sjelfira teckningen af 
Jesu person, och visar huru godtyckligt K. tillämpar sina godtyckliga tolknings- 
reglor för att ur Evangelierna fraihbringa denna apokryphiska bild af Jesus, 
denna sentimentala, utopiska svärmare, för hvilken han sjelf svärmar och kom- 
mit så många vid tankens och l\jertats tukt uppledsnade eller för denna tukt 
främmande själar att svärma. Hr de Pressensé visar huru sjelfira för^ensterna i 
denna bok, dess stundom hänförande naturteckningar, "utsökta bitar finslipade 
vid synglas såsom diamanter*' m. m., äro brott, enär de helt och hållet Ijena 
arbetets grundtanke, den stora lögnen, R:s storartade upptäckt, att Galiléens sköna, 
idylliska natur är den andemakt, som åt Jesu personlighet och lif gifvit den 
utmärkande prägeln. Äfven i enskildheter uppvisar Pres., att den Christus, R. 
tecknat, är i ständig motsägelse mot texterna, hvilkas trovärdighet han dock 
erkänner och hvilka han "varliga närmat sig". I den fjerde afdelningen drager 
ändtligen Pres. resultatema äf det föregående och visar huru otillfredsställande 
äfven för tanken och vetenskapen, icke blott för l\jertat, R.*8 uppfattning är. 

. I förra häftet omnämnde vi det ogillande omdöme Ewald, R:s förnämli- 
gaste läromästare, fällt öfver hans bok. Nästan från alla sidor hafva grundli- 
gare kritiker uttalat dylika omdömen. Att boken, oaktadt sin ytterliga löslighet, 
ändock hos en stor publik vunnit insteg, kan förklaras endast nr det förfärliga 
förhållandet, att verlden vill bedragas. 

Bibliska Betraktelser vid en Konfirmationsundervisning, af P. fjellstedt 
Pris 1: 25 Rmt. Sthlm 1863. 

Dessa sköna minnen från en Öm och trogen Skriftefaders umgängelse med 
sina nattvardsbarn skola säkert verka till välsignelse hos många både lärare 
och konfirmander. Betraktelserna ansluta sig fritt till sjelfva katekesundervis- 
ningen, hvilken tyckes helt fullständigt hafva upptagit det innehåll, som bjudes 
i den antagna katekesen. Men åt detta har genom de vidfogade betraktelserna 
gifvits en fyllnad och äfven rättelse, som hvaije grundligare öfvervägande af 
den antagna läroboken icke allenast rättfärdigar, utan fordrar. Ouds helige 
Ande, kärlekens och den fromma vishetens Ande blåser genom detta lilla ar- 
bete. Det utmärkes, liksom allt hvad Dr Fjellstedt skrifver, af l^ertelig from- 
het, rik erfarenhet och grundlig bibelkännedom. Måhända kan man här och 
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der tycka, att det flödande talet icke tillåtit den reflexion, som förebygger en 
eller annan upprepning, som kunde synas öfrerflOdig. Dr Fjellstedt behöfver 
icke virt vittnesbörd om trohet mot evangelii grundsanningar; icke heller om 
den sinnrikhet som ofta p& ett Iftrorikt sätt utmärker hans bibeltolkning, icke 
heller om den sköna fyndighet, hyarmed han förstår att till belysning af Skrif- 
tens ord framtaga nytt och gammalt nr sitt ymniga förråd af lifserfarenhet och 
kunskaper äf^en inom andra områden, än det religiösa och theologiska. 

J. €• Wallmaim (Insp. d. BerL Miss.-GeB.)t Leiden und Frenden rheini- 
scher Missionare. 2 Aofl. Halle 1862. 444 s. Pris 1 Thk 6 ngr. 
Då denna bok första gången framträdde, år 1856, fåUde den nu bort- 
gångne Dr Rudelbach öfvet henne det omdöme, att hon nästan bar karakteren 
af ett ögonvittnes berättelse, hämtad såsom hon var ur Rhenska Missionssäll- 
skapets korrespondens, hvars berättelser hon i föga omändrad gestalt samman- 
ställer. Vidare bör med beröm nämnas den lefvande, på försköning nästan alls 
icke anlagda framställningen; ändtUgen bör icke ringa aktas den vinst för känne- 
domen om jordens folkslag, hvilken är att hemta af dess omedelbart ur folk- 
lifvet gjorda teckningar. — I den nu föreliggande andra upplagan framträder 
denna lidandes- och fröjdehistoria ytterligare förbättrad och genom väsentliga 
tillsatser förökad. Hvarje missionsvän skall utan tvifvel med stigande intresse 
genomgå de 34 särskilda teckningar här bjudas. — I sammanhang med denna 
anmälan tillåter sig Utg. af Theol. Tidskr. att erinra om ett nästan likartadt 
på svenska språket öf\rerflyttadt arbete: Evangelisk Missioiislllsforia uti 
Lefnadsteckningar af Beinhold Vormbaum, Pastor i Kaiserswerth vid Bhen, 
hvaraf på Evangeliska Fosterlands-Stiftelsens förlag utkommit sju häften,' syn- 
nerligen väl lämpade för folkläsning och till det moderata priset af tillsammans 
2 Rdr 35 öre. 
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